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जयपुर 


प्रमात्म-आरती 


8७ जय जय झविकारी । 


म, 


जय जये झविकारी, जय जय झविकारी । 
हिंतकारी भयहारी मत स्वविह्ारी टेक 


काम फ्री में लोभ ने गीर्यी। समर सुखधारी 
ध्यान पुग्हाण पावत, सरल बलेशहारी १॥ 3“ 


छ्ठे स्वभावभय जिन ध्वीता, मेवे सन्तरति ढारी 
तुव भूलत झटकत सहत पति भारी ४९४ 


परसम्बंध बह कारण, वी प्रहिंत भारी । 
रमबहाकी दर्शन, ध्त्ठुं ग्तिं दुखहारी ७३४७ 
ज्ञानमूर्ति सत्य सं्तातर्त, मुनिमन सचारी । 
लिर्विकलप शिवनाययर्क, छाचिंगुण हारी डी) 5 


जी 


बसों बंसों हे सहज जझ्ञानवन सहज शांतिचारी ' 


ज्ब्ध 


टलें टले से पांतक, परे लघारी १0 


/े ए 
आत्म-कांतत 

है रवलंत्र निश्चल निष्काम । ज्ञाता द्रश आतम राम शटेका। 

में वह हू, जो है भगवान, जो में हूं वह है भगवात । 
प्र्तर यही ऊपरी जान, वे विराग यहूँ रागवितान ॥१॥ 
मम स्वरूप है सिद्ध समान, अमित णक्ति सुख ज्ञाननिधान | 
फिन्तु आशवश खाया ज्ञाव, बना भिखारो निपट अजान ॥रा। 
मुख दुख दाता कोइ न झ्रान, मोह राग रुप दुखकी खान । 
सिशवकी नित परकों जान, फिर दुखका नहिं लेश निदान ॥३॥ 
जिन शिव ईश्वर ब्रह्मा राम, विधा बुद्ध हरि जिसके नाम । 
राग त्यानि पहुंच विज्र धाम, झ्राकुलताका फिर क्‍या काम ॥४७ 
होता स्वयं जगत परिणाम, में जगका करता वाया काम | 
दूर हटों परणन परिणाम, सहजानन्द रहू अमिराम ॥५॥ 
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सिद्धानुद्धृतकर्मप्रकृति समुदयान्साधितात्मस्वभावात्र, बढ़े 
सिद्धि प्रसिदयं निरुपमगुणप्र ग्रहाकृष्टितुष्टः । सिद्धि: स्वात्मोप- 
लब्धि: प्रगुणगुणगणोच्छादिदोषापहाराद्योग्योपादानयुवत्या हणद 
इंहु यथा हेममावोपलब्धि, ॥१॥ 

सिद्धप्रशुकी मक्ति--इस भक्तिका नाम सिद्धभक्ति हैं। 
शरोररहित, रागादिक विभावरहित, श्रष्टकर्मोसि रहित सिद्ध 
भगवानकी इसमे भक्ति की है। भक्तिका नाम भजन भी है। 
अज सेवाया' भज घातुका अर्थ सेवा है। मै सेवता हूं, मै 
भजता हूं, मै सिद्धको सेवता हूं । इस सेबच' शब्दसें यह भी 
ग्रथ॑ अन्तनिहित है कि सिद्धको एकंसेक करता हु। सिद्ध 
मुझमें एकमेक नही होते, किन्तु जैसे कि वस्तुतः' सिद्धभक्तिमे 
अपने आपसे जो सिद्धप्रभुके सम्बंधमे ज्ञान किया, जो जान- 
कारी बना रहे उनके गुणोका ध्याव करके, अपने स्वरूपका 


२ ह सिद्धभक्ति प्रवचन 


स्मरण करके जो एक सहज भ्राल्हाद उत्पन्न किया जा रहा हैं 
मैं ज्से सेव रहा हू, और वस्तुत. इस श्राल्हादके होनेमे, इस 
विकल्पके होनेमे जो श्राश्रयभूत हुये है वे हैं सिद्ध महाराज । 
लो मैं सिद्धको भज रहा हु, सिद्धकी भक्ति कर रहा हु । जिस 
सिद्धभक्तिको हमे अपने आ्रापमे इस तरहसे भजना है कि ग्रद्वेत 
भजन बन जाय, अद्वेत नमस्कार हो जाय । तो उस सिद्धके 
उस स्वाभाविक परिरामनको निरखकर अपने झ्रापके स्वभावका 
बरिज्ञान हो जाय और उस परिज्ञान स्वभावमे मैं उपयोग उप- 
योग द्वारा एक रस हो जाऊँ, यही है सिद्धका अठ्ठेत नमस्कार 
ग्र्यात्‌ अपने श्रापमे जो सिद्धस्मरणके समय एक शुद्ध स्थिति 
ब॒नाथी उसमें एक रस होकर, विभोर होकर मै निविकल्प 
हुआ, ऐसा निविकल्प रहू, इस प्रकारके श्रतुभवनकों कहते है 
श्रद्ेत भजन । मै सिद्ध प्रभुको भजता हू और भजनेसे पहिले 
ग्राती है बदन अवस्था । तो यहाँ 'वदन! शब्दसे कहा गया है, 
बयोकि आरसम्भमे ही सिद्ध महाराजका जब हम स्मरण करने 
चले है तो शुरू-शुरूको अवस्थामे भजन, सेवन, अंद्वेत भक्ति 
झ्ादि न आयें उससे पहिले प्रभुवदनकी बात कही है । 

'* िद्धोके दो विधेषशोंका परस्पर सम्बन्ध--जों सिद्ध 
महाराज समस्त कर्म प्रकृतियोके समूहको जला चुके है, न 
कर चुके है उन सिद्धप्रभुको मै बन्दता हू । कंसे सिद्धप्रभुका 
मै बढ़ता हू जिसने आात्मस्वक्षाव सिद्ध कर लिया है । भ्राचायों 


गांधा ₹ रे 


की कृतियोमे अथवा कवि सत जनोकी कृतियोमे जिन शब्दोंका 
प्रयोग किया जाता है विशेषशणोमें वे परस्परमे कार्य कारण 
आदिक सम्बन्ध रखते है। कर्मप्रकृतियोका जिन्होंने विनाश 
किया है उत्त पुरुषोने: आत्मस्वभावकोी साध लिया है। 
आत्मस्वभावकी सिद्धि कार्य है और कर्म प्रकृतिसमृहकों जला 
देना कारण है श्रर्थात्‌ कारणभूत कर्मप्रकृतिके विनाशसे 
आत्मस्वभावका पूर्ण साधन (सिद्धि) होता है | भ्रब दूसरी 
तेरहसे निरखिये । आत्मस्वभावकी साधना कारण है और 
कर्मप्रकत समृहको नष्ट कर देना कार्य है। जिन पुरुषोने 
आत्मस्वभावका भेदविज्ञानके प्रयोगसे परिज्ञान किया है और 
फिर उपदिय रूपसे जानकर उस आत्मस्वभावमे ही उपयोग 
दिया है वे पुरुष कर्मप्रकृतियोकी जला डालते है। कर्मप्रकृत्ति 
कहा भावकमंकी आदतको, उसको जला डालता है, फिर द्रव्य- 
कमेकी जो आदत है वह अपने आप दूर हो जाती है । यो 
आत्मस्वभावकी साधना और कर्मप्रकृति समृहका वियोग 
करना---इन दोनोमे परस्पर कार्यकारण भाव है । कर्मप्रकृतियो 
को दूर कर देने वाले, आत्मस्वभावकोीं सिद्ध कर चुकने वाले 
सिद्धप्रभुकी मैं वदना करता हू । 

सिद्धभक्तियोग्य सकृत--कैंस। होता हुआ मै और किस 
प्रयोजनके लिये वदवा करता हु--हइन दोनोका भी प्रकाश इस 
छत्दसे दिया गया है। प्रभ्ुुके अनुपम गुणोका समूह परिज्ञात 


ऊँ सिद्धभक्ति प्रवश्चर 


जो है उसक्नी हकृश्टिसे तुष्ट होता हुमा यह मैं वदता करता 
हुं । बास्तवमे भक्तिपृवंक वन्दना तब होती हैं कि जिनकी 
बन्‍्दना की जा रही है | उनके गुणोमे इतना आकर्षख हो, ग्रोर 
प्राकपरा ही नहीं केवल, किन्तु ऐसा आकर्षण जिस आकर्षण 
से मैं स्वयं शान्त तृप्त हो जाता होऊँ, तब भक्तिपूर्वक वन्दना 
की क्रिया होती है । सो यह मैं उनके भनुपम गुणोके ग्राकषंण 
मे तुष्ट होता हुआ वन्दना करता हूं । इस सिद्धभक्तिको किसने 
बनाया है, यह किसी पुष्ट इतिद्वासमे स्पष्ट तो कही उल्लेख 
देखनेमे नहीं श्राया, किन्तु ऐसा बडोके मुखसे सुनते आ्राये है 
ब प्रस्ताबनामे उल्लिसित है कि भक्तियोमे जो प्राकृत भक्तियाँ 
हैं वे कुन्दकुन्दाचायें द्वारा रचित हैं झ्ौर जो सस्कृत भक्तियाँ 
है वे पूज्यपाद स्वामी द्वारा रचित है । भौर हम इन कृतियोको 
सिरखकर ऐसा भाव भी बनाते हैं कि ऐसा हो सकता है । 
सिद्धमक्तिका प्रणेजन--ये प्राचार्यदेव उन सिद्ध भगवाव 
को किसलिये नमस्कार कर रहें है ? सिद्धकी प्रसिद्धिके लिए । 
जरे सिद्धि प्रकट हो, इसके लिए सिद्ध भगवानको नमस्कार 
कर रहे हैं । सिर भगवानके नमस्कारके संम्बंधमें दो 
मंत्र आते हैं-“एक '# नमः' सिद्धेम्य/ और दूसरा-- 
#& तम सिद्ध । 5 नम सिद्ध भी बहुत प्राचीन मन्र है और 
इससे भी भ्राप अंदाजा लगा सकते है कि अति प्राचीन कालमे 
व्‌ तब ही नहीं, किन्तु भबसे करीब ५० वर्ष पहिले जब 


गाथा १ भर 


भझध्यापक लोग विद्याथियोंका अध्ययन प्रारम्भ कराते थे तर 
छोटे-छोटे बालकोकी सबसे पहिले ३» नमः सिद्ध को पढाते 
थे | यह मंत्र वे बालक लोग लिख नहीं सकते थे, किन्तु मुखर्स 
कहलवानेकी पेरिपाटी थी। और थोडे ही भ्रक्षर सीखनेके बाद 
सबसे पहिले 3७ नमः सिद्ध लिखना सिखाते थे । जो आजके 
देहातोमे रहने वाले वृद्ध पुरुष है वे इस बातको जानते होंगे । 
इस मंत्रको कुछ अशुद्ध रूपमे सिखानेंको रूढ़ि रही । ओनामा- 
सीघ । यह 3 नमः सिद्धका बिगडा हुआ रूप है। अब श्राप 
इ्रंदाज कर ले कि 35 नम सिद्ध कितना प्राचीन मत्र है। तो 
3» नम. सिद्धेभ्य- और ४४ नम सिक्ध--ये दोनों ही मत्र सही 
है, पर प्रयोजन देखो -- तो इसके भ्रन्दर मर्म छिपा हुआ है 
उसपर दृष्टि डाली जाय तो दह्वेत और श्रद्देतकी भावनाका अंतर 
इसमे स्पष्ट होता है । 5» नमः सिद्धेभ्यः मे सिद्ध भगवस्तोकें 
लिये जो कि व्यक्तिशः अनन्तानन्त है डतका वदन किया है 
प्रौर 5४ नमः सिद्ध मे व्यक्ति सिद्धकों न कहकर उन सिद्धोका 
स्वरूप एक जामकर उस सिद्धस्वरूपको ही सिद्ध कहकर उस 
सिद्धस्वरूपके अनुकूल अपने श्रापको करनेके लिये यहाँ नम- 
स्कार किया है । नमः शब्दका प्रयोग व्याकरण शास्त्रके अ्रनु- 
सार नहां होता हैं बहाँ चतुर्थी विभक्तिके योगमें होता है, 
जिसको कि नमस्कार किया गया है । नम इस व्याकरण सूत्र 
से चतुर्थी विभक्तिमे नमस्कार शब्द आता है, किन्तु अध्यात्मकी 
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प्रक्रियामे जिचको नमस्कार किया गया है उनके अनुकूल होने 
का प्रयोजन रहता है, इसलिये नम के साथ द्वितीया विभक्ति 
भी आती है, जिसका अर्थ होता है त भ्रनुकूलयितु नम. । यह 
है सिद्धका भजन, सिद्धका सेवन, सिद्धके एकरस होनेंका 
उद्यम । ऐसे सिद्धकी प्रसिद्धिके लिए में सिद्ध भगवन्तको वन्दन 
करता हूं । अरब उस सिद्धका क्‍या स्वरूप है, जिस सिद्धिके 
प्रयोजनके लिये मैं वदता कर रहा हू ? उस सिद्धका स्वरूप 
इस छन्दके उत्तराडेमे कहा जाता है । 

सिद्धि, सिद्ध और वन्दतका प्रयोजन--सिद्धि शब्द षिध््‌ 
शातसे बना है. जिससे भिद्धिका अ्थ है उत्कृष्ट मति, उत्कृष्ट 
उपलब्धि, विकारोका विध्वस । सो निविकार, परिसमृद्ध 
जिनको परिणति हुई है उन्हे कहते हैं सिद्ध भगवान । सर्वे 
आत्माश्रोमे श्रति विशुद्ध, सारभूत, स्वप्रकारके सकटोसे विमुक्त 
सदके लिये निविकल्प स्वच्छ वने रहने वाले ये सिद्ध भगवन्त 
उत्कष्ट है, भाव है । चूँकि जैसी सिद्धि उन्होने प्रा8 की है, 
जो द्शा उच्होने श्राप्त की हैं वही अवस्था हम आप सबकी हो 
सकती है, वैसा ही स्वरूप हेस आपको है, अतएवं सिद्धिंकी 
प्रसिद्धिके लिये सिद्ध भगवानका वन्दन किया गया है । प्रभ्चकी 
बल्दना करनेके दो ही तो ध्येय हो सकते हैं-“एक तो गह कि 
प्रभु स्व समर्थ है, हमे सुख दु ख देते है, उसकी वन्दता कर 
तो दुःख न देगा, सुख देगा । पर यह प्रयोजन तो लौकिक 
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मूर्ख जनोका है जिम्हे भगवत्स्वरूपका परिचय नही । दूसरा 
प्रयोगन यह हो सकता है कि जैसी भगवान सिद्धकों शुद्ध 
प्रवस्था है, सकटहोन, विकारहीन जैसी पवित्र आनन्दमंथ 
अ्रवस्था है. ऐसी अवस्था मेरी भी हो सकती है ! सो मै उस 
पवित्र अ्वस्थाफा ध्यान करू, जो अवस्था स्वरूपके अनुरूप है, 
जिस अ्रवस्थाका ध्याव करनेसे स्वरूपदा ध्यान हो जाता है 
श्रौर इस ही ध्यानके प्रसादसे आत्माको स्वरूपमम्गता प्राप्त हो 
सकती है, स्वात्माकी उपलब्धि हो सकती है । इस प्रयोजनसे 
व्रमार्थ प्रभुकी परमार्थ वन्दता होती है । तो यही एक मात्र 
प्रयोजन है, दूसरा प्रयोजन रखना एक भूल है, श्रज्ञान है । तो 
यहाँ थ्र,चायेदेव सिद्ध भगवतोसे सिद्धिकी प्राप्तिके लिए बन्दना 
कर रहे हैं । ८ह सिद्धि क्या चीज है ? उसका लक्षण इस छुन्द 
के उत्तराद्धमे कहा जा रहा है । 

सिद्धिका ाव--स्वात्माकी उपलब्धि होनेका नाम सिद्धि 
है | तिद्धि शब्दका यह अर्थ इतना व्यापक है कि जिस चाहे 
विशद्ध अवस्थाकी सिद्धिका अर्थ कर लीजिये । अ्रष्ट कर्मविमृक्त 
सिद्ध भगवन्तकी श्रिद्धि, अरहत्तदेवकी सिद्धि, उत्कृष्ट अ्रन्तरात्मा 
के गुरास्थानोमे निविकल्प ३ चुभवस्थानकी सिद्धि और सम्य- 
र्दएनूूप सिद्धि । सब जगह इंस स्रिद्धिका प्र घटित हो 
सकता है, ५९ सिद्ध भगवस्तोका प्रसम है तो हमे उत्कृष्ट सिद्धि 
का स्वहूप ध्याचमे रखना है | अपने आपकी उपलब्धि होनेका 
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नाम सिद्धि है। आत्माकी प्राप्ति उपयोग द्वारा होती है । कही 
इस आत्माको प्राप्त करनेंके लिये गमयाग्रमवच नही करना है । 
कही जाकर इसे पकडना नही है, किन्तु वह श्रन्तस्तत्वमय 
आत्मा आत्मामें जाश्वत विराजमान है और जिस रूपमें सहज 
हैं उसी रूपसे प्रकट हुआ है । उसे स्वात्माकी उपलब्धि कही 
जाती है । उस रूपकी शक्ति इस आत्मामे सतत है अथवा 
जिस शाश्वत स्वरूपको ग्रहण करनेपर शआात्मामे शुद्ध पर्यायोके 
विकासका ताॉँता लेकर थुर्णा विकसित हो जाता है वह शाश्वत 
आत्मस्वरूप यही है, हम आपमे है | केवल विषयकषायोंके 
ग्राकर्षणमे परहष्टि करके हम अपनेसे रीते बन रहे है भर 
इसी कारण स्वात्माकी हम उपयोग द्वारा प्राप्ति नही कर 
पाते । 
स्वात्मोपलब्धिका प्राथमिक प्रकाश -- सम्यग्दर्शनरूप सिद्धि 
जाश्वत सहज ज्ञानस्वरूप श्रात्माकी अनुभूर्ति प्रतीति श्राप्िके 
मायने है और यह प्राप्ति एक ऐसे आश्चर्मके साथ होती है 
जैसे किसी पुरुषके हाथमे एक स्वर्णकी श्रगूठी हो और भूल 
गया हो कि वह अगुठी है कहाँ ? तो घरमे देखता है, सन्दूकमे 
देखता है, वह इतना ज्यादा भूल गया कि मानों दाहिने हाथ 
में तो वह अगूठी है श्रीर सदूक रोज,तो दाहिने हाथसे खोलता 
था, पर झ्राज वह वाये हाथसे सन्दुक खोलकर देख रहा है । 
तो देखो अपने ही हाथमे वह स्वर्णकी श्रगूढी वह पुरुष रखे 
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हुये है, पर उसे भूलकर उसके ही ख्यालमे वह व्यग्र रहता 
' है और उसकी प्राप्ति इतनी सहज है कि ख्याजभर करना है 
कि यही तो है, मेरे ही हाथमे तो है | तो जैसे उसका ख्याल 
न रहनेसे उसमे व्यग्रता है इसी तरहसे मानों कि आत्मा यह 
स्वय है ज्ञानस्वरूप, आनन्दस्वरूप, रचा ही गया है यह ज्ञान 
और आनन्दसे । न कोई ज्ञानकी कमी है, ज्ञानमय ही तो है 
यह, न आानन्दकी कमी है, क्योकि आनन्दमय ही तो है यह । 
कौनसी कमी अब रह गयी जिसके लिये यह जीव व्यग्र होता 
फिर रहा है। यह ज्ञानको चाहता है। प्रत्येक जीव ज्ञानकों 
चाहते है, मेरे ज्ञान बढे, पर ज्ञानस्त्रढूप तो है यह स्वय । यदि 
इसको अपने ज्ञानस्वरूपकी अनुभूतिमे सनन्‍्तोष हो गया तो 
इसने संब ज्ञान पा लिया | अ्रव कौनसा ज्ञान चाहिये ? इसने 
यदि अपने उस सहज स्वाधीन आत्मीय श्रानन्दका अनुभव कर 
लिया तो अब इस अनुभवके बाद किस जातिके आनन्दके अनु- 
भव करनेकी दोड लगायी जाय ? ज्ञानानन्दमय ही है यह 
स्वय । ऐसा ज्ञानानन्दरवभाव निज्र आत्माके उपयोग द्वारा 
प्राप्ति होनेका नाम परमार्थ सिद्धि है। 

आत्मोपलब्धिका विधान--यह आत्मउपलब्धि कैसे होती 
है ? यह आत्मगुणोकोी ढाकने वाले दोपोके दूर होनेसे होती 
है। प्रबल प्रकृष्ट गुण वाले अत्यन्त महिमानिधान गुगासमृहकों 
ढाकने वाले जो दोष है, निश्चयसे तो विषय कपाय आदिक 
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'विभाव परिणाम ढोप है । इन दोपोके दर होनेसे इस स्वात्मा 
की उपलब्धि होती है। यही अपने आपकी स्थितिसे अदाजा 
लगा सकते है कि जब हम इन्द्रियके विपयोको ओर हृष्टि 
लगाये हुये है तो अपने आत्माकी सुधि भी नही हो पाती । 
तृष्णा जगतो है, सन्‍्तोष नही हो सकता है और जब बहुत 
स्वच्छ भावमे हो, विषय कषायोके परिणाम न सता रहे हो, 
अपने आपका कभी परिचय भी पा लिया हो उस समय देखिये 
कि इसकी हष्टिमे यह सहज ज्ञानानन्दस्वरूप आत्मा ऐसा 
विराज रहा है, जेसे कोई यह कह सकता है कि यह मै । 
प्रत्यक्षीभूत मैं हो जाता है । तो स्वात्माकी उपलब्धि गुणोक्रो 
श्राच्छादते वाले, आवरण करने वाले विभाव दोषीके अपहार 
से, कर्म दोपोके अपहारसे 'होती है । 
सिद्धिका साधन--यह सिद्धि किस उपायसे होती है ? उस 
उपायका वर्णोन किया है--योग्योपादानयुकत्या” इन शब्दोमे । 
योग्य उपादानके योगसे सम्बधसे सुयोग्से इस स्वश्रात्माकी 
उपलब्धि होती है । जैसे कि स्वर्णपापाणमें जब योग्य उपादान 
का सयोजन हो जाय, योग्य द्रव्य, छेत्र, काल, भावका मिलाप 
हो जाय तो स्वर्णावाप/शमे स्वर्णंभावकी उपलब्धि हो जाती 
' है । योग्यप्रक्रिया मिली, योग्य सम्बन्ध श्रा गया, उपादान 
' बोग्य है,'विधि योग्य बनी, वर्टाँ स्वर्ण पापाएसे कूडा-कचरा 
: हुटकर केबल एक बुद्ध स्वणंताकी उपलब्धि हो जाती है, ध्स 
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प्रकार जब यह आत्मा योग्य साधनोको प्राप्त ररता है, विशुद्ध 
उपदेश मिला, विजुद्ध वातावरण सिला, सम्यस्जानीका सत्सग 
मिला, प्रभ्ुुके स्मरण चरणोकी छाप्रा मिली, चित्त मान्त हुआ 
उस समय इसको अपने इस सहज ज्ञानानन्दरवध्यकी अनुभूति 
जगती है श्र वहाँ यह आर्मादों प्राम कर लेता है । यही) 
हैं सस्यवस्वरूप सिद्धि । यह सिद्धि, यह अनुभूति अधिक देर 
तक टिके ऐसा जो प्रयत्त है वह चारित्र द्वारा होता है । तब 
एसवी सिद्धि ओर विज्ुद्धि बढी, यो वदते-बढते जब समस्त 
गुणोके ढाकने वाल दोपोका सर्वथा दुरीकरण हो जाता है तव 
इसको पूर्णा सिद्धि गिली, किस सिद्धिम बाधा टालनेके कारणा- 
शत जो पहिल थे, एसी जरीर ओर अधातिया कर्मोका सम्बंध 
बह अ्रव भी है । उसके दूर होनेपर यह सर्वत. विशुद्ध सिद्ध 
पद हो जाता है । उसवी सिद्धि सर्दस्िद्धि है। उस भिद्धिकी 
प्‌)प्तिके लिये आचार्यदव अपने भाव रख रहे हे। में उस शिद्ि 
के लिए वंदना करता हु । 

नाभाउः सिद्धिरिटा ने मिजगुणहतिस्तत्तपोणिन थुक्ते- 
प्सतयात्मानादिवद: स्वह्यतजकलमृवा तत्क्षयान्मोक्षभागी । ज्ञाता 
वश रखदेदप्रमितिस्पसमाहारविस्तारवर्मा, प्रीव्योन्पत्तिव्यय्यत्मा 
ग्वगुशयुत्त तो सान्यथा साध्यसिद्धि. ॥२॥ 

अधायशप सिद्धिका मन्वब्य--मसद्धिका उथा 


रह ८ फ्ि ् + कक त है. ऋर तच्भा कक बे कल कम... कि 
शोर किस पद्गर सोती है * एस तत्मगों बिस्वारगर्जब बताते 
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के लिये यह दूसरा छुद कहा जा रहा है। अभावका नाम 
सिद्धि नही है । प्रथम तो उन अभिप्रायोकी गत कही जा 
रही ह॑ जो सिद्धिके विरुद्ध श्रभिष्राय हैं । कोई सिद्धान्त आत्मा 
के विनाशका ही नाम सिद्धि मानते हैं। जब तक आत्माका 
असिद्धत्थ है. तव तक ग्रात्मा दुखी है। जब इत आत्माका 
ग्रभाव होगा तो सिद्धि 5/६ होगी । यहाँ शका की जा सक्तती 
है कि जो मंत्रव्य आत्माके अभ्ावका ताम सिद्धि मानते है 
उनके यहाँ तो आत्मा क्षणिक है, क्षण-क्षण बाद प्रभाव होता 
रहता है, एक-एक क्षण बाद प्रत्येक आत्माका निर्वाण हो 
जाता है तब फिर और सिद्धि क्या ? उनके भावानुसार सिद्धि 
का अर्थ यह है जब तक आात्मामे परम्पराकी बात चलती हैँ 
तब तक उन्हे संसारी माना है ओर जब उन आत्मावोमे पर*« 
म्परा मिट जाती है तो मुक्ति होती है । एक शरीरके आधार 
में क्षण-क्षणमे निरन्तर नवीने-तवीन आत्मा पैदा होते रहते 
हैं क्षशिकवादियोके सिद्धान्तमें । ऐसा प्रश्न किया जानेंपर कि 
जिस जीव्ने क्सीको कुछ स्पया उधार दिया वह जीव तो 
तष्ट हो गया ! अब उस शरीरमे एक नया जीव आया | क्षण- 
क्षणमे नय्रे-तये जीव आते हे इन क्षरिकवादियोके सिद्धान्तमें । 
तो रुपया देने वाला जीव तो अरब नहीं रहा । फिर और जीवो 
को याद कैसे रहता है कि मैने इन्हे रप्या दिया »र इनसे 
झपनेको रुपया लेना चाहिये २? तो वहां रूमाघान उनवगे ओरसे 
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यह है कि यह आत्मा क्षण-क्षणमे नष्ट तो होता है, पर अ्रपना 
चार्ज दूसरे आत्माकों सोप करके यह नष्ट होता है । तो इस 
आध्माने अपना चाज॑ दूसरेको सौपा, दूसरेने तीसरेको | श्रौर 
इस देहमे जितने आत्मा हो रहे है वे सब अपना संस्कार दूसरे 
को सौंप करके नह होते है । तो गात्मा-ग्रात्मा होते रहनेंकी 
परम्परा मिटे तब मुक्ति बने सकती है। जब तक यह आात्म- 
परम्परा है तब तक ससार है--एक बात । 

नेराप्म्यकय सिद्धिका सनन्‍्तब्य--दूसरो बात--इस अभाव 
रूप सिद्धिका मन्त॒व्य रखने व,ले सिद्धान्तका दुसरा नाम भैरा- 
ते यवाद भी है। मै आत्मा हु-इत्तती बुद्धि जब तक रहेगी तब 
तवः ससारभे रुलता रहेगा | मै आत्मा हूं, यह बुद्धि मिटे 
विनाश हो तो इसका निर्वाण है। जैसे दीपकका निर्वाण 
क्या ? एक त्तेलका दीपक ले लीजिये । दोपकसे प्रतिक्षण तेल 
की एक-एक बूंद जलत्ती है | वही दीपकके रूपमे झा रहा है। 
श्र जैसे मान लो कि एक हजार बूद भर। दोपक है तो वे 
एक हजार बूद क्रम-क्रमसे उस दीपक्के लौ के पास आते है 
और वे बूद दीपक बन जत्ते है श्लोर एक तेलकी बूँदका जो 
उजाणा है उसके बाद दूसरे तेज़की बूदका जो उजाला आया 
उनके बीचसे ऐसा अन्तर तो नही देख पाते कि इस बृदका 
उजाला था श्रव वह त्तो मिट गया, अब दूसरी बूँदका उजाला 
आया है । इस बीच आपने कभी अधकारक श्रतुभव किया 
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क्या ? नहीं मालूम पडता । तो जैसे लगातार वह बूँद दीपक 
बन-बन करके जलता रहता है, उनकी निरन्तर परम्परा 
बनती रहती है तो ऐसा लगता है क्रि वह दीपक है। वहीं 
तो दी।क है जो १५ मिनटसे जल रहा है वहो तो दीपक है। 
ता यह बात वहाँ असत्य है कि १५ मिनटसे जो जल रहा है 
वही दीपक है । इस पकारसे सिद्धातमे यह बात असत्य है कि 
जो १० वर्षस हो, २५ वर्षसे हो, ५० वर्षसे हो वही तो मै 
आ्रात्मा हु । इसको कहते है झ्रात्मवाद । जब तक आत्मा मानें 
की बात चित्तमें रहेगी तब तक ससारमे दु ख उठाना पड़ेगा । 
ऐसा क्षणक्षयवादी ससारका स्वरूप बताते है, और जैसे उस 
दीपकमे तेल परपराके बीच किसी भी तेलकी बृदका धोखा हो 
जाय वह बूंद न जले तो सारा दीपक बुक गया । उस परपरा 
के बीचसे इसकी बृद खिसकी, वह काम न कर सकी तो अब 
प्रदीप कहाँ ठहरेगा ? इसी प्रक्रार जब कोई आत्मा अपने 
संस्कार दूसरे आत्माको न सोपे और सस्कार सौपे बिना आत्मा 
नष्ट हो जाये तो वहाँ उसका निर्वाणा हो गया । ऐसा अ्रभाव- 
रूप निर्वाण माना है किन्‍्ही लोगोने । 

अमावरूप सिद्धिकी श्रसिद्धि--आचार्यदेव कहते है कि 
झात्मके अमावका नाम सिद्धि नही है । कोई पुरुष अपना 
प्रभाव करना पसद न करेगा । देखो हमारा अभाव हांगा 
विधाश हो जायगा, हम कुछ न रहेंगे ऐसी दशा चाहते हो 
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क्या ? कोई न पस॒द करेगा । विकास सन्नी पसंद करेंगे, पर 
विनाश नही । दूसरी बात यह है कि उस निर्वाणके प्रयत्नके 
लिये हम तो प्रयत्न करे और हम क्षणिक है सो गुजर जायेगे ? 
इस प्रयत्नका लाभ आगे कोई दूसरा आत्मा उठायेगा । तब 
फिर ऐसा प्रयत्न करनेकी ग्रावश्यकता वया है ? कौन व्यर्थंका 
प्रयत्त करता चाहेगा ? तो ग्रभावका नाम सिद्धि नहीं है । 
प्रात्माका प्रभाव भी होता नहीं है । जो सत्‌ है उसका सर्वथा 
ग्रभाव किस प्रकारसे होगा ? जो है, जो सत्‌ है, जो स्वरूप है 
वह सर्वथा कैसे मिट जायगा ? किसी भी सत॒का सवेधा अभाव 
नहीं होता, उसकी पर्याये बदलतो है । यह में आत्मा एक सत्‌ 
पदार्थ हु, इसका ग्भाव हो जायगा, यह कल्पना हो न कीजिये। 
ऐसा तिकाल हो ही नहीं सकता। तब मुक्ति किसलिये 
चाहिये ? सुक्तिके मायने आत्माकी शुद्ध दशा । झुद्ध दशामे 
कोई आकुलता नहीं हें, कृतार्थता है। जो कुछ किया जाना 
चाहिये था आत्माके सलेके लिए वह सब किया जा चुका है 
अथवा वे सर्व प्रकारसे ऐसे छत्तार्थ हो गये है कि बाह्ममें कुछ 
करनेका विकल्प भी नहीं, रचमांत्र यत्त भी नही । ऐसी कृता- 
थंता निष्ठिताथता सिद्ध भगवस्तोको प्राप्त हुई है । यही है 
आत्माको शुद्ध दशा । अजुद्ध दशा भिटे और ऐसी शुद्ध ग्रवस्था 
जहां मिले यही तो चाहिये है ना। बस इसके लिये मुक्तिका 
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यत्न होना चाहिये । 

अहितमय रवैया बदलनेका श्रनुरोध--भैया ! हम आप 
कुछ थोडी देर अपने आपके वतंमान रवैयेपर ध्यान दे तो 
विदित होगा कि हमारा कितना तो सहज आ्रानन्दका उपाय है 
और उसे भूलकर क्यों कठिन दु साथनामे लग बेढठे ? भला 
बतलावो आप, अपने जीवका किसी दूसरेके साथ कुछ नाता 
लगा हुआ है क्या ? घरमे जो दो-चार जीव आये है, इकट्ठे 
हुये है, पैदा हुये है, उन जोवोके साथ श्रापका कुछ सम्बंध है 
क्या, नाता जुडा हे क्‍या ? इन अनन्तानन्‍्त जीवोमे से अ्रटप्ट 
अपने उदयके अनुसार आपके घरमे ये जीव थ्रा गये है। यदि ये 
जीव न झाते, कोई ग्रौर जीव आते तो बया यह सम्भव न 
था ? बहुत कुछ सम्भव है । तब फिर यह मेरा पुत्र है, यही 
मेरी स्त्री है, यही मेर। पिता है, यही मेरा सर्वस्व है, ऐसा 
जीवका जीवके साथ कोई नाता लगा है क्‍या ? व्यवहारकी 
बात, व्यवहारधर्मकी बात, ज्यवस्थाकी बात अपनी पाचता 
रखनेके लिये मानो जाती है मानों, पर यह तो बतलावों कि 
वे जीव आपके कुछ हो गये क्या ? उनसे श्रापका कुछ सम्बंध 
है कया ? यह बात बहुत गरम्भीरता और तत्परताके साथ 
साथ जाननेकी कही जा रही है । इस ओर यदि प्रमाद रखा 
तो धर्मके नामपर झ्राप कितना ही श्रम कर डाले, पर भीतर 
में कुछ भी विकास न होगा, कुछ भी परिवर्तेत न शायगा । 


जी 
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पहिले यह निर्णय तो रखे कि परिवारमे जितने जीवोंकां सब॒ध 
है इनमेसे किसी भी जीवके साथ मेरा नाता नहीं है । इस 
निर्णयके बिना आप धर्मके नामपर कितना हो गाये, बजायें, 
कितना ही कुछ करे, पर धर्म जहाँ होना है, भीतरभे तो 
पकाश आना चाहिये, जब यही बात नहीं है तो धर्म कहाँसे 
पाया, धर्म किसका नाम है ? 

मोइसें व्यर्थंका श्रनर्थ प्रयास--भैया | अपना रचमात्र 
सम्बंध इस समागमसे नही है, लेकिन लोग क्या कर रहे है ? 
धनके सग्रहमे होड लगा रहे है| उनसे पूछा जाय कि भाई 
क्यो होड लगा रहे हो ? श्राखिर यह स्थिति तो तुम्हारी होगी 
कि यहांसे जाना पडेगा। देह भी साथ न देगा, यहांका फिर 
कुछ न रहेगा | इस भवक्के छोड़नेके बाद जिन जीवोको खुश 
रखनेके लिये, समृद्धिशाली बनानेके लिए रात-दिन तृष्णा की, 
अपनेको व्याकुल बनाया, ते क्या रचमात्र भी मददगार हो 
सकेंगे ? मोही जीवोने एक श्राद्ध करनेका विश्रम किया है--- 
मरेके बादमे उस जीवफ़े पास भोजन, वस्त्र, चारपाई आदि 
पहुचाना है तो किसी पडा जी को ये चीजे दे देते है, वह पंडा 
जी भी कह देता है--हाँ वे सभी चीजें हम तुम्होरे उस जीवके 
पास पहुचा देंगे । इस प्रकार्से उन लोगोकों अपने लिए जिन 
चीजोको जरूरत हुई, लोगोसे कह देते है कि तुम हमे श्रमुक 
तीज दे दो, हम उस चीजको तुम्हारे घरफे मरे हुये अमुक 
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यक्तिके पास पहुचा देंगे । परिवारके लोग दे देते हैं श्रौर वे 
ससे प्रपना काम चलाते है । पर जरा विचार तो करो कि 
स आरमाको श्रव वे सब चीजें मिल सकती है क्या ? कुछ 
[द्वि लगाकर सोचोगे तो स्पष्ट विदित होगा कि जो गुजर गया, 
ला गया वह जहाँ गया, जैसा भाव रख रहा, जैसे कर्म 
त़धधा उस अनुकूल अपनी जगहपर होगा और वैसा ही सघ 
ःछ भोग रहा होगा । उसपर श्रब यहा जिन्दा रह जाने वालो 
गा कोई वश नही चल सकता । तो कितना व्यर्थका मोह ? 
_छ आना नही, जाना नही, कुछ सम्बंध नहीं, कुछ मिलना 
ही, पर रात-दिन विकल्प किये जा रहे है । विकल्परहिल्न 
वशुद्ध ज्ञानमय यह मै आत्मा हु, इसके अनुभवके लिए, इसको 
र्चा करनेके लिए समय नही है, बुद्धि नही लग सकते है, 
उठिनाई पड रही है, शरीर ये धन श्रादिक वाहरी बातें---इनके 
ग्रहके लिये, इसके बैभवके जोडनेके लिए रान-दिन उपयोग 
ल रहा है । अपने वर्तमान रवैयेपर थोडा ध्याव तो दीजिये 
क्र मेरा हित किसमें है ? जिस भावमे हित है उस भावकों 
ते चर्चा न हो और जो व्यर्थके प्रसग है उनमे बुद्धि जाग्रत 
है तो यह॒तो अपनी बरबादी' व्यली बात है । अपना यह 
बैया बदलना चाहिये | जो हो सो हो, मैं श्रपने आपके स्व 
पक्तो जाने, मानूँ और उसमे ही मग्न होनेका यत्व करू | 
पके लिए स्वाध्याय, सत्सग, ज्ञानाजंन जो-जो कुछ भी आव- 
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श्यक हैं उन सब प्रसगोमे रहे, यह रवेया बनवा चाहिये प्रोर 
मीहकी वह पद्धति प्रब दूर की जानी चाहिये, प्रन्यधा मिकट 
समय है, आयु समाप्त होगी, फिर क्या करेगा यह जीव, किस 
गतिमे जायगा, क्या होगा ? चेत जाये अभीसे और प्रपने 
आत्माकी सुधि लेने भ्ोर रखनेका यत्न करे । 
निजगुणह॒तिरूप सिद्धिका मस्तब्ध--सिर्द्वि किसे कहते है 
इसका स्वरूप बताया जा रहा है । साधु पुरुष किस बातके 
लिए घर-बार त्यागकर लौकिक ग्राशमकों छोडकर, एकासन्त 
वास रखकर लोगोकी दृष्टिमे कष्ट उठा रहे है, उन साथु पुरुषों 
की दृष्टिमे तो थे स्वयं आनन्द पा रहे है। यहु सब सन्यास' 
* किसलिये है ? सिद्धिके लिये है। उस ही सिद्धिका स्वरूप बहा 
जा रहा है। श्रभावका नाम सिद्धि नही है। यह बात तो 
बता दी गई थी । अरब दसरी बात कह रहे है कि अपने गुणोंके 
विनाश करनेका नाम भी सिद्धि नहीं हे । पहिले मंतव्यने तो 
आत्माका सर्वापहार लोप कर दिया था । कुछ बचना ही नही, 
उसका नाम सिद्धि है। तो इस दूसरे मतब्यने ग्रात्माके विनाश 
को तो बचाया, आत्माकी तो नही नष्ट बताया, किन्तु आत्मा 
के भुण खतम हो जाये उसका नाम मुक्ति हैं, यो निजगुणहनन 
किया । उनके मतव्यमें श्रात्माका गुण चैतन्य नहीं, 5 
स्वरूप हैं।। गुण हे ज्ञान, दर्शन, आनस्द 
आदिक | उनका जब विनाश्र होता 


बाज 


ही 
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इस मंतंव्यमे ऐसी शुद्ध दृष्टि रखनी चाही होगी शायद कि पर- 
सार्थ शुद्ध निश्चयनयसे जो स्वरूपइृष्टिमे श्राता है करीब ऐसा 
ही भाव लाकर इसको पकड़े रह जानेकी बात तो की, लेकिन 
उसपर टिक न सके । और व्यवहारमे आये तो ऐसा व्यवहार 
में आये कि जहां यह कह देना पडा कि आत्मामे ज्ञान नीह 
है, दर्शन आनन्द नही है । ये जब तक रहते है तव तक 
आत्मा दुःखी रहता है। बुद्धि जब न्क है, ज्ञान जब तक हैं 
तब तक विकल्प है, ख्याल है, बलेश है । यह ज्ञान मिटे तो 
सारा क्लेश मिट जायगा। ऐसी हृष्टि बनी जिस आरधारपर थे 
कहते है कि आत्माके गुणोका विनाश होनेका नाम॑ मुक्ति है । 
निजगुणहतिरूप सिद्धिका सिद्धिसे सामझस्य--इस निज- 
गुणहति मन्तव्यका अ्रगर कुछ सामण्जस्य बैठाया जाय, 
एक जान-बूककर, अर्थ लगाकर, आखिर जिस किसीने कह 
दिया वह भी तो एक चेतन है। कुछ बुद्धिसे विधारकर हीं 
तो कहा है । तो किप्त अभिप्रायमें लग गया था वह जहाँ यह 
बात जची कि अपने गुणोका विनाश होनेका नाम मुक्ति है तो 
देखिये--वे जिन-जिन गुणोका विनाश मानते है मोक्षमे । वे 
गुण & #कारके है--बरुद्धि, सुख, ढु ख, इच्छा, दढ्वेप, भ्रयत्व 
धर्म, अधर्म, सस्कार । इनमेसे कुछ तो प्रकट ही बुरे, लग रह 
है-- जैसे दुःख, अधर्म, इच्छा । कुछ भली बातें भी है। कि तु 
थे सभीके सभी विभावरूप है,। इस मतब्यन ज्ञानका बुद्धिस्प 
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भाना है। ज्ञानंका विशुद्ध स्वरूप कया है ” जानमका क्या 
लक्षए है ? इस बातपर उनकी हृष्टि नहीं पहुची | श्रौर कल्पना 
बुद्धि इसको ही युण समझ लिया । तो सही बात है कि इस 
विभावरूप बुद्धिका नाश हो तो मोक्ष होता है ! सुखका सही 
स्वरूप तो समझा नही और ससारमे जो सुख भोगे जा रहे है 
इनको हृष्टिमे रखकर कहा बया कि सुखका विनाश हो तो 
मोक्ष है । तब कया यह बात गलत है ? इस सासारिक सुख 
का अभाव है भोक्षमे | दु खके विधाशको मोक्ष कहते ही है, 
इच्छाके नाशका नाम सुक्ति है ही। धर्म अधमंसे प्रयोजन 
लिया पुण्यन्पापका । आत्माका स्वभाव धर्म है, इसपर हृष्टि न 
रखकर केवल व्यवहारमे जो घर्म अधर्म कहा जाता है। जैसे 
एक चन्द्र, सूर्यग्रहण होनेपर छोटी श्रेणीके लोग भी उपदेश 
देते है--धर्म करो, धर्म करो, उन्तका कितना धर्म है ? थोडा 
सा भ्रन्न दे दो, बस यही घमर्म है। तो लोकव्यग्हारमे जिसे 
घ॒र्मं कहते है दान, सेवा, परोपकार, इनका अभाव तो मुक्तिमे 
है ही | अधमेका अ्रभाव तो प्रकट सिद्ध है । जीव जैसा सप्तार 
मे प्रयत्त करता है उस तरहफा प्रयत्न भोक्षमे कहाँ है ? 
अन्त. यत्न, सहज यत्न, ज्ञानका जाननमात्र यत्त | यह अर्थ 
नहीं भरा है इस प्रयस्तमे । पहिले भोगी बातोंका सस्कार 
बनाना घर्म प्रधर्मका जन्लमरर॒ब्म विचार यह भी मुक्तिमे 
कहाँ है ? तो इस दृष्टिसि तो सही है, किन्तु प्रात्मवा जो 
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प्रसाधारण वार्स्ता/र गुण है उस गुणका अभाव मोक्षमे नही 
है, क्योकि ऐसे गुणोक्रे श्रभावरूप मुक्तिकों कौन चाहेगा ? वह 
न तपश्चरणसे मिलता हे, न युक्तियोसे मिलता है, न यह 
बात मुक्त होती है । उससे सिद्धि नाम आत्माको उपलब्बिका 
ही है। सिद्धिके लिये आचार्यदेव कहते ह कि मैं सिद्ध भगवतों 
का वन्दन करता हू । 

सिद्धिस्वरूप जाननेके लिये प्रात्मपरिचपकी झ्रावश्यकता- 
सिद्धिके स्वस्पर्म दो बाते बताई गई हैं कि श्रात्माके विनाशका 
नाम सिद्धि नहीं हें और न आत्माके ग्रुणोंके विनाशका 
नाम सिद्धि है| क्‍यों नहीं ? पहिले निजकी बात तो समफ्षिये । 
यह आत्मा क्‍या है, कैसा है? आत्माकी बात यथार्थ समझ 
जानेपर फिर इसे समभनेमे दिक्कत न रहेगी कि मोक्ष किसका 
नाम है ? मोक्ष नाम है कैवल्यका | जैसा यह आत्मा केवल 
अपने आप अपने स्वरूपस है उत्तना ही मात्र रहे, इसके साथ 
उपाधि शरीर विभावकी विडम्बना न रहे इसका नाम मोक्ष 
है । इस ही को कहते है सिद्धि। इस ही का नाम है निज 
झात्माकी उपलब्धि । तो आात्माका स्वरूप जानना होगा । यह 
मैं आत्मा हु, सदासे हू, मेरा कभी विनाश चही होता । तो हू, 
इतना कहनेके ही साथ यह बात तो झा गयी कि इसका ग्रभाव 
न होगा । अब आगे और सोचिये । यह आत्मा कैसा हैँ ? 

अआत्माकी वर्तेसास अघस्था--आत्माके शुर्ध स्वरूपकी 
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लर्चा जरा पीछे हो जायगी, पर अभी कैसा है ? यह भी 
निरखिये--यह बन्धनबद्ध है, गरीरमे बधा है, रागादिक 
भावोसे बधा है, कर्मोसे बँवा है, तभी तो देख लीजिये ना कि 
वर्तमानमे क्या अवस्था हो रही है, ओर यह दशा आजसे नही 
अनादि परम्परासे है । यदि यह श्रात्मा पहले कभी शुद्ध होता 
तो अगुद्ध होनेकी नौबत कैसे आरा गयी ? शुद्ध भी अथुद्ध हो 
ही जाय तो फिर शुद्ध होनेका यत्न ही क्‍यों किया जाय ? 
पता नही कब तक शुद्ध रहे, फिर अशुद्ध होना पडेगा | फिर 
उस शुद्धकी महत्ता ही वया रही ? यह मै श्रात्मा श्रनादिकाल 
से बद्ध ह। जैसे खानमे से जो स्वर्ण मिट्टी निकलती है वह 
मिट्टी शुरूसे ऐसी ही है, वहाँ स्वर्ण जुद्ध पडा हो और फिर 
वह मिट्टी बनी हो, ऐसा तो नहीं है । खानसे मिट्टी हो निकली, 
उस मिद्ठदीका शोधन किया तब उस हजारो मन मिट्टीमे से दो- 
चार तोला स्वर्ण निकला । इस प्रवार यह आत्मा श्रनादिसे 
टी मलिन है, बद्ध है, 'कुछ प्रयत्व किया जाग, अपना स्वरूप 
समभा जाय, इसे प्रात्मसयममे तपाया जाय, मै ज्ञानमात्र हु, 
ऐसे अचुभवनमे इस संयत किया जाय तो इसके दोप दूर होगे 
ग्रौर मुक्ति प्रकट होगी । पर यह है अब अनादिपरम्परासे 

वन्धवत्रद्ध । एसी कारण झने किये गये कर्मोक्के विपाकृसे 
उत्पन्न हुए फलोकी भोग रहा है । यह इसको प्रथम स्थिति 
हू । प्रथ जब उन कमी क्षम होगश तब यह मोक्षका पाश् 
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होगा । तो चीज तो वही रही जो थी । केवल ऊपरी जो विड- 
म्बनायें लग गयी उत विडम्बनाग्रोक्ा परित्याग हुआ, उन 
मलिनताओरोका विनाश हुआ्ना, न कि श्रात्माका और न आात्मा 
के स्वरूपका, न गुणोका । केवल कर्म और कर्मफलके क्षयसे 
मुक्ति प्रकट हुई । 

जीवका स्वरूप--खुदकी धिद्धि पानीक्े लिए सिद्ध भग- 
वतकी वन्दना की जा रही है । तो जिसको सिद्ध होना है, 
जिसकी सिद्धि पाना है उसका स्वरूप न जाना हो तो क्‍या 
सिद्धिका उपाय किया जा सकता है ? इसी हेतु यहाँ आत्म- 
तत्वका वर्णान चल रहा हैं। यह आत्मा जो कि अ्रनादिबद्ध 
है, अपने किये हुये कर्मोका फल भोगता है वह उन करममोकि 
क्षयसे मोक्षका पाच है ता है । उस ओआत्माका सामान्यस्वरूप 
क्या है ? वह है ज्ञाताद्रष्ट । जीवका स्वरूप है जानन शरर 
अवलोकन । यह जीव ज्ञानसे सबको जान रहा है | यह जीव 
जितना जान पा रहा है, जान रहा है, पर इस जानते हुए 
इस जाननेकी क्रियाको करने वाले इस निज स्वरूपका अत 
अवलोकन भी कर रहा है । मिथ्याहृष्टियोकी इसका पता नहीं 
चलता । वे भी नवीन ज्ञान उत्पन्न करनेसे पहिले अपने इस 
ही आत्मतत्वका स्प्शन कर लिया करते है, किन्तु उत्तकी 
धुन बाह्य विपयोगे लगी है, इस कारण अपने आपके स्वरूपका 
स्पर्श पे, दर्शन, शक्तिसचयत करके भी जान नही पाते है थि 


हे 
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यह मैं हू । यह अ त्माका दर्शनगुरा कहा जा रहा है--ज्ञानो- 
पयोग और दर्शनोपयोग । दर्शनोप योगके हारा अपने आपसे 
जिसके दशन होते है, उसकी श्रद्धा बन जाय तो ऐसी श्रद्धा 
पर्बेंक दर्शन अर्थात्‌ दर्शनके बाद यह॒निर्णय आना कि यह मै 
मैं हू, बप्त इसी दर्शनके विपयका दर्शन कर लेनेका नाम भी 
सम्यग्दगन है । यह जीव ज्ञाता है और द्रष्ट/ है, जावनहार 
हुँ और अपने आपका लखनहार है । 
जीवकी देहप्रभमाणता--यह जीव अपने देहके प्रमाण 
रहता है । जीव कितने आकारमे फैला हुआ है--इस बातको 
हम स्वय सहज किस आकारमे है यह नहीं बता सकते, क्योकि 
जीवका स्वयं अपने सत्वकी ओरसे आकार नही है। आकार 
की जीवमे प्रमुखता नही है । जीवतत्वमे भावकी प्रमुखता है, 
फिर भी प्रभादिकालसे यह जीव किस आकारमे चला श्रा रहा 
है ? जब जो देह मिला उस देहके प्रमाण झ्राकारमे यह जीव 
रहता है । समुद्धातकी कुछ स्थितियोको छोडकर यह जीव सदा 
ही अपने देहके प्रमारा रहा आया और यहाँ तो रहा आया 
देहप्रमाण, किन्तु जब कर्मोका क्षय होता है, शरीररहित भी 
हो जाता है तब भी जिस शरीरमे बह था, जो अ्रतिम शरीर 
था, जिसका परित्याग करके यह मुक्त हुआ है मुक्त अवस्थामे 
आब उस देहके प्रमाण रह रहा है । यह देह प्रमाण है | संसार 
अवस्था इस जीव प्रदेशमे सकोच विस्तार होता चना झाया। 
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यह सकोच विस्तार र कारण ह॒आ्ला । जब जैसा देह मिला उस 
प्रकार सकोच विस्तर हुआ । हाथीकी पर्यायमे रहने वाला 
जीव सरकर यदि चीटीकी पर्यायमे पहुचे तो इतने परिमाण 
वाले विस्तार पाला जीव लोक एक हो समय बाव कितने लच्चु 
परिसाणमे झा गया ? तो यह सकारण हुआ सकोच । इसी 
प्रकार विस्तार भी सकारुग होता है। 

जीवकी >रभेदभायकी हृष्टिसे परख होनेपर निविकल्पताक 
अजसर---स्वय जीव क्‍या है इसको परखना है तो, भली-भाँरि 
अगर निरखना हे तो द्रव्य, क्षेत्र, काल इन तीन स्वरूपोर्की 
मुख्यता न करके भाव, और भावमे भी अभेद भावकी सुख्यत। 
से जीवको जाने तो हम जीवका स्वरूप भली प्रकार 
अनुभवमें लाते हुये विदित कर सकते है | यह जीव समश्त' 
पठाथ्थोंसे निराला है, अपने अस्तित्वसे है जो गुण पर्यायरूपमें 
फैल रहा है, गुण पर्यायोका पिण्ड रूप है यह जानने अं(ऋ 
निर्णय करनेकी बात है, और कुछ आगे ब्ढनेकी तैयारी है, 
पर इस हृष्टिमे हम विकल्पोसे न बंब सके । यह आत्मा 
अपने प्रदेशोति है। इसमे असंख्याते प्रदेश हें। उनका हम 
विस्तार देख रहे है। इस हृष्टिमें अपने आात्माके क्षेत्र 
की असलियत तो जानी, पर भिविकल्पताका अवसर न 
मिला । यह आत्मा इस पर्यायमे हे। वर्तमातमे इस प्रकार 
परिणम रहा हैं। हमने कालहृष्टिसे देखा, जाना तो अपनेको 
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तनिविकलत्पताका अवसर न सिला | यह ओआत्मी ज्ञान दर्शन 
चारित्र सुख प्रादिक गुणोसे है । भावहह्टिसि कहा जा रहा है । 
हमने भावोंस ग्रुणोसे अपने आ्रापको तो परखा, किन्तु अनेक 
भावोस देखा । जीवशेदसे देखा तो उस तैयारीमे भी हमें 
निविक्ल्पताका अवसर न मिल पाया । जब हम अपने आपको 
सर्वभावोके अभेदस्व च्प एक ज्योतिमात्र, चेतन्यमात्र अथवा 
सर्वके प्रतिनिधि ज्ञानमान्रमें हम अपनेको तकते है, ज्ञानको 
जुटाते है, ज्ञानमें वह ज्ञानमात्र समाता है तो ऐसे श्रभेदभावकी 
हृष्टिस अपने आपका अवलोकन करनेसे निविकल्पताका अ्रवसर 
मिल जाता है। यह मै ज्ञाता द्रष्मा हु और एक अभेदभावमे 
चैतन्यमात्र हु । 

त्रियुणात्मक आत्मतत्त्वक्नी स्वगुणरूपता-यह अन्पा 
उत्पादव्ययप्रोब्य युक्त है, प्रति समय बना रहता है मोर नवीन 
पर्यायोमे आता रहता है, पुरानी पर्यायोकों विलीन करता है । 
ऐसा यह अपने ही गुणोसे युक्त आत्मा है, ऐसी श्रद्धा अपनेमे 
लाइये तब विदित होगा कि इस आत्माके गुणोके विनाशक्ता 
नाम मोक्ष है क्‍या ? विदित हो ईजायगा कि आत्मामे जो 
मलिनतायें लदी है उन उपाधियोका श्रभाव होनेसे जो स्वयके 
ग्वर्पका शुद्ध विकास हे उसका नाम मोक्ष है। आत्माके ऐसे 
रबब्पको न जाने तो साध्यकी सिद्धि नही हो सकती । सिद्धत्व 
रूपसे साथ्य अपना मात्मा है । सिद्ध होता है, इसकी सिद्धि 
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। उस आत्मतत्वके परिचयमे अप्ये बिना नही हुआ्ना करती हे । 
ऐसे कुछ आात्मंतत्त्वके विवेचनोका प्रसंग लाकर सिद्धके गुणों 
की महिमा ही बताई जा रही है। 

स्‌ त्वत्त्बाह्हेतुप्रभवभविमलसहुर्शनज्ञानचर्यासपद्धेतिप्रघात- 
क्षेततुरिततया व्यज्जिताबिन्त्यसारै: । कैवल्यज्ञानदृष्टिप्रवरसुख- 
महावीर्य॑सम्यक्त्वलव्विज्योतिर्वातायनादिस्यिरपरमगुरण रदृमुतै- 
भसिमान ॥३॥ 
जीवन्पुक्तावस्थापुर्वंक मुक्तिलाभ--सिद्धभक्तिमें सिद्धकी 
बन्‍्दनाका प्रयोजन यह है कि ऐसी मेरे भी सिद्धि प्रकट हो । 
तो वह मै क्या हु जिसकी सिद्धि अभीष्ट है उसका जानना 
ग्रनिवार्य है । सो उस ग्रात्माके सम्बधमे ही कुछ वर्रान चल 
रहा है। अभी-प्रभी वर्णान इस रूपमे हुआझा है कि मै आत्मा 
वर्तमानमे किस प्रकारका हू ? सो वैसी पर्यायके वर्शानके साथ 
ही साथ स्वरूपका भी वर्णन किया गया है । श्रब रागद्वेषलिप 
आत्माकी परिस्थितिसे उत्थान कराकर साधुतासे और ऊपर 
जो एक अरहंत 5 भ्रुकी स्थिति होती है, उस स्थितिकों लक्ष्यमें 
लेकर प्रात्माका ही वर्ण न क्या जा रहा है। ये सिद्ध भग- 
बान अरहत अवस्थापुवंक ही हुये है । वोई भी साधु साधुपद 
के बाद एकदम सिद्ध न हुआ, न होगा। अनेक मन्योकों 
शब्रुवोने, व्यतरोने उठाकर रुरद्रभे पटक दिया श्रौर इस ही 
ब्रीचमे वे ध्यानस्थ हो गये । देखो ध्य/नवी गति वि झ्न.काशमे 
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रठा ले गये, आकाशसे पटक दिये गए, शरीरकी इतनी बडी 
क्रिया हो रही है, लेकिन वे अपने स्वरूपसे निष्क्रिय रहे, 
* विकल्प रहे । ऐसे श्रनेक्ों महामुनि थोंडे ही समयभे शरीर- 
रहित होकर सिद्ध हर, किन्तु ज्स थोडेम हो समयमे उनको 
पहिले अरहत अवस्था प्राप्त हुई, पश्चात्‌ सिद्ध हुये । तो अर- 
हत परिणमनपूर्वक सिद्ध होते है, इस कारणसे भी आत्माके 
स्वरूपके साधारण बरणनके बाद अब अरहंत भ्रवस्थाकी मुख्यता 
से वर्णान किया जा रहा है । 

ग्रावरर के क्षयसे गुशसस्पत्तिका लाभ--वह ज्ञानज्योति, 
चह आत्मत्तत्व, जिसकी सिद्धि हंना है वह आ्राश्चर्यकारक 
उत्कृष्ट गुणोसे देदीप्यमान होता है । कब ? “जब अ्रन्तरज्ध 
कारण और बहिरज्भ कारणकी लब्वि होती है और उस समय 
निर्मल सम्यक्त्व, सम्यम्जञान, सम्यकचारित्रकी सम्पत्ति प्राप्त 
होती है अर्थात्‌ जब यह जीव अपने इस सहज शाश्वत चैतस्य- 
स्ग्भावमास निज तत््वको जानता है और यही ,मै परमार्थ सत्‌ 
हु- इस प्रकार श्रद्धानु करता है अं।र उस श्रद्धान्‌ ज्ञानके फलमे 
केवल ज्ञाताद्रष्टा रहने रूप स्थिति बनती है तब इस अलौकिक 
पुरुपार्थके प्रतापसे इस गुण सम्पत्तिकर' आवरण करने वलले, 
विनाश करने वाले कर्मोका विनाश होता है, जिससे आत्माके 
ये नव घातियाकर्म जन्य विभ जे दूर हो जाते है और उस समय 
उनका वह ज्ञान दर्शन विकास एक अचि त्य हो जाता है। 
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प्रभुके ज्ञानकी अचिन्त्यतारता--हम प्रभुके ज्ञानके स्वरूप 

का चिन्तन करें तो हम उसका पार नहीं पा सकते । वह 
अचिन्त्य है। प्रभ्नु सबंजदेव ज्ञानके द्वारा किस प्रकार जानते हे, 
इसको श्राप किस पद्धतिसे समझ सकेंगे ? कहनेसे तो सीधा 
कह दिया जा सकता है, अजी हम थीडी चोजको जानते है 
और वे समग्र वस्तुवोकों जानते है, पर किस प्रकारसे जानते 
है ? हम जिस प्रकार समझ लेते है कि यह मीठा है, खट्टा है, 
'वरपरा है आदि, क्या इस प्रकारसे उन्हें भी रसोका ज्ञान होता 
है ? जैसे हम यहाँ इतने विचित्र रगोके आकारमें, इन ढगोमे 
पद्ार्थोकी जानते है, क्या ऐसे ढगोमे वह सर्वस्त्र इस विध्वको 
जानता हैं ? जैसे हम यहाँ वें जानकारसे वन रहे हें-- यह 
इनका है, यह मेरा है, क्या इस प्रकार प्रश्न भी जानते है कि 
यह अमुक लालका घर है, यह अमुकका है ? जैसे हम इन 
पदार्थोकी एक तोल माप जानते है--यह इतने फिटका है, यह 
इतने गजका है, यह इतने कोशका है, यह इतने योजनका हैं 
क्या इस प्रक्रारकी नाप-तौलको प्रश्न भी जावते है ? अरे जानते 
सब है, परपदा्थोगे जो जितनी बाते वनती हैं, जो आरोपित 

नहीं है पदार्थमे उनका जो कुछ परिणमन चल रहा है. उसके 

बारेंस जानते सब है, पर हम उसकी चिन्तना क्या कर सकते 

है? हाँ इतना तो समभमे आता है कि आरोपित ज्ञान जैसा 

कि हम आप किया करते हे--यह मेरा घर हैं, यह उसकी 
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इूकान है, ऐसा श्रारोपित ज्ञान प्रश्ुमे नही होता है । यदि प्रश्न 
भी इस तरहकी समझा बना लें कि यह मकान इसका है तो 
शायद इसकी यहाँ तहलीलोमे रजिस्ट्री करनेसे भी अधिक 
रजिस्ट्री हो जातो है | श्रब कहाँ मिटेया उसका घर, क्योकि 
प्रभते भी जाब लिया । जो पदार्थ है उनमे यो कुछ है वह 
जात है, पर आरोपित बातें थे सिध्या हैं। मिथ्याका ज्ञान प्रम्ु 
के नही है । जो मायारूप, अनुल, कषहपनिक मिथ्या बात है 
उस्चको प्रश्चु॒ कसी जानते है ? सब जानकर भी कुछ छूटा नहीं 
है, फिर भी आरोपित मिथ्या मायारूप उनका ज्ञांव नहीं है । 

प्रशुमे आननन्‍्दकी अखिन्त्यलारदा--प्रभुके एक जानकी ही 
अचिन्त्यताकी बात बया सोचो, प्रानन्‍दकी बात सोच लो । प्रश्न 
का आनल्द भो अ्रविस्त्य है, वहु सबंतः अनन्त है। हा, आनद 
का विपय पर न होनेसे आनब्दका कुछ दर्शन, आमनन्‍्दकों फॉँकी 
हम आप ले सकते है। ज्ञानकी झाँकी लेनेकी अपेक्षः प्रश्ञुके 
आनत्दकी फकॉको लेना सुगम है और उसकी ऊाँकी लेनेका 
उपाय यह है कि चूंकि प्रभ्ुका आनन्द किसी इन्द्रियसे उत्पन्न 
नहीं होता, एक केबल आअआतत्माके ग्राघारसे होता है, इन्द्रियके 
साधत बिना होता है । तो हम आए इद ईईन्द्रयोके साधनोसे 
जिस क्षण सपने उप्यभ्यको हुटा ले, जिन क्षरा सनके भी 
साधनको दूर कर दें, तो बह तो परिणमत निराधार होवरः 
टिक न सकेगा । तो ऐसी स्थितिसे सहज सुगम अपनेस आन-द 
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की अनुभूति जगती है और चूकि वह टिकाऊ नही है और 
अन्त कोई पीडासस्कार पडा है, इन बातोते वह एक आंशिक 
भाँकी हो पाती है । लेकिन किसो अच्छे हलवाईकी बर्फी कोई 
गरीब आदमी आधी छंटाक लेकर खाये और कोई धनिक 
आधा! किलो बर्फी लेकर खाये तो भले ही छकनेमे अन्तर हो 
जायगा, किन्तु स्वाद तो वह गरीब भी परख लेगा । तो यो 
प्रभुके ज्ञान और आनन्दका मर्म, सार अचित्त्य है। वह जिसके 
प्रकट हुआ है, ऐसे गुणोसे सम्पन्न ये श्ररहंत प्रश्न है । उन 
अरहंत प्रभ्ुमे क्या आन्तरिक गुण है और क्या बाह्य अतिशय 
होते है, उन सब गुणोका भी वर्णन इस छद॒म्रे आया है । 
कवल्यप्राप्तिकी युक्ति कैवल्यकी श्रतुभुति---इस आत्माकी 
अहेदृदशामे अर्थात्‌ पूज्य दशामे कौनसे श्रान्तरिक गुण प्रकट 
होते है और कैसे बाहरी गुण प्रकट होते है-इसका एक सक्तेपमे 
वर्णन है । प्रभुके कैवल्य हुआ है श्रर्थात्‌ जेसा वह स्वरूपसे 
केवल है, अकेला है, स्वयं अपने सत्त्वमे हुआ है तैसा अ्रब 
प्रकट रूपमें श्रा गया है । इस ही का नाम परमात्मदशा है । 
जो आत्मा परमार्थत जैसा है वैसा ही प्रकट हो जांय बस 
इसीको कहते है प्रभु होना । जैसे मलिन स्वर्ण है । शुद्ध होकर 
कृत निकला ? जो था बही निकला । जो स्वर्ण अपने आपके 
स्वरूपगे जैसा था बस वह प्रकट हो गया, इस हो का नाम 
इद्ध होना कहलाता हैं । जिस पुरुषको अपने आपके इस सहज 
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स्वरूपपर श्रद्धा होती है उसके उस स्वरूपकी उपासनाके प्रसाद 
से ऐसा ही कौवल्य प्रकट हो जाता है । इस कैवल्यकी प्राप्तिके 
लिए यह अनियाय॑ (ग्रावश्यक) हैं कि साधक श्रपनेकी ऐसा 
जाने कि मैं इतना केवल हु और उस ही की बार-बार अनुभूति 
करे तो इस कैबल्यकी अनुभूतिके प्रसादसे कैवल्य प्रकट होता 
है। 

कंवल्यावस्थामे ज्ञानकी श्रनन्तता--कीवल्यदशामे कैसा 
विकास होता है उसे ज्ञान दर्शव आदिक ग्रुणोके माध्यमसे 
बताया गया है कि उनका ज्ञान ग्रनन्त होता है । क्षेत्रकी दृष्टिसे 
भी अनन्त है अर्थात्‌ समस्त लोकका ज्ञान होता है । कालकी 
इृट्टिसि भी अनन्त है याने उसका कभी विनाश नही होता, और 
परपदार्थेभि जो उनका काल है, श्रतीत अनागत परिणमन है 
वह सब ज्ञान है। भावच्श्िसे भी वह ज्ञाव अनन्त है । अवधि- 
ज्ञान, मन.परय्ययज्ञान प्रत्यक्ष होकर भी उनका भाव अनन्त 
विषय नही है, पर अनन्त ज्ञानमे प्रत्येक इकहरे पदार्थ १रमारु 
प्रादिकमे जो भाव है, जो गुण है उनके सर्वाश परिगामन है, 
वे सबके सब, ज्ञात है। और द्रच्यहष्टिसे अनन्तका ज्ञान है, 
इसलिए भी झनन्त है । अत्र ज्ञान हमारा अनन्त है तो ऐसे 
अनन्त ज्ञानसे परिणमे हुये अपने आपका जो दर्शन होता है 
वह भी अनन्त दर्शन वहला ता है। अरहत अवस्थामे जो 
महिमा प्रकट होती ह उसका कुछ यह दिग्दर्शन किया जा 
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रहा है । अनन्त ज्ष मक्े साथ 8 वनत आनन्द होता है प्रभ्ुके । 
सांसारिक सुखोकी विडम्बना--यह तो बडी विपत्ति 
'समभझो, विडम्बना समझो कि यदि थोडेसे वैभवके साधन मिल 
जाते है और विपयोके साधन'मिल जाते है तो उसमे लोग 
भौज मानते है, अपनेंको बडा अनुभव करते है, पर लोग इस 
बातको समभते नहीं | निरन्तर क्षोभ बना रहता है। वैसे 
श्राप बतलावों कोई गरीब पुरुष है, जिवशासनका बडा शरण 
'भ्रहण किये हुये है, ज्ञानमें स्वाध्याथमे, चिब्तनमे ध्यानमे अपने 
आत्माकी बडी सुधि रख रहा है, श्रौर अपने आ्रात्माके अ्नन्त' 
गुणोके जोहरको निरख*निरखकर' तृप्त रहा करता है, एक तो 
ऐसा पुरुष और दूसरा ऐसा पुरुष जिसके लाखोका कारोबार 
है, और बडी तरक्की है, बडा वैभ्वव आ' रहा है, बडी व्यवस्था 
की जा रही है, सब कुछ वैभव है, पर आत्माकी खबर लेनेव। 
प्रवकाश नही है, श्रात्माकी सुधि लेनेको बुद्धि नही उत्पन्न 
होती है तो श्राप यह बतलावी कि मनुष्यभवमे जीना है, जब' 
तक जी रहे है, इसके बाद लाभमे कौन रहा ? और बादके भी 
लाभकी बात क्‍यों सोचे, इस ही जीवनमे लाभमें कौन रहा ? 
जो शान्‍्त हो सका, टृप्ठ हो सका वह लाभमे है। ये बाहरी 
पदार्थ अ्रपने मानते जाइये, पर इनको अपना माननेसे प्रपन्न हो 
जायेंगे क्या ? कभी नहीं हो 'सकते । तो कितनी विपत्ति हैं 
' कि अपने तो होते वही हैं और अपने मान-मातकर अनेकों 


| हे 
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बरबाद किये जा रहे है। यह क्या कम विडम्बना है, पर लोक 
मे मोही जीव मोही जीवोकी तारीफ किया करते है। सब 
मोही जीवोको यही आ्रादत पड़ गई है, इसके ही सुख, इसमे 
ही बडप्पनका अनुभव किये चले जा रहे है, किन्तु यह खबर 
नही है कि यह दुर्लेभ नर-जीवन पाया है तो क्या इन विकल्पो 
में अपनेको बरबाद करतेके लिये पाया है या हमारे पुवेज बड़े 
ज्ञानी विवेकी पुरुष, साधु सतजन शान्ति आनन्दके लिये जो 
अनुभव लिख गये है इस अनुभवको चित्तमे उत्तारनेके लिये यह 
नर-जीवन है, यह भूल जाते है। बात तो जिस प्रकार जहाँ 
जो होनी है वही होकर रहेगी। माननेसे कही फर्क न पड 
जायगा । तो यहाँका सुख, सुख नही है | दुख है, मृढ़ता है,- 
अबिवे5 है, वरबादी है । ह 
अ्रानन्दधाम ग्रन्तस्तत्वकी उपासना बिना दयतोय बर- 
बादी--प्रानन्‍्द तो आानन्दधाम निज परमात्मप्रश्षुकी उपासना 
में है। जितना चित्त लगे, जितनी दृष्टि आये, जितना अपने 
इस सहजस्वरूपका ज्ञान हो, इसमें ही बुद्धि रहे, बस यही 
स्थिति है एक नर-जीवनको सफन बनाने वाली, और जिन 
स्थितियोमे लोग मौज मान रहे है वे सब विपत्ति और विड 
म्ब्नंता है। कितनेसे लोगोकों दिखानेके लिये ये विकल्पोकी बिड- 
म्वनाथे मचाई जा रही है ? उत्तर ले लीजिये । कितने जीवो 
को प्रसन्न करनेके लिए, कित जीवोमें अपनी मान्यता रखनेके 
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ल्ए, ये लोग कह दे कि यह बहुत खासे पुरुष है, यहु॒बडे 
प्रभाव धनिक माने जाते है, ऐसा किनमे कहलवानेके लिए यहें 
विडम्बना की जाती है ? नाम ले लेकेर, दृष्टि पसार॒कर कुछ 
ख्याल कर लो, क्‍या है ? कोई तुम्हारा यहाँ ईश्वर है क्या ? 
तुम्हारा भाग्य बनाने वाला है क्या ? अरे ससारमे रुलाने वाले 
भोही, कमसे प्रेरे हुपे ये लोग है जिनमे यहं चाहा जा रहा हैं 
कि ये हमे अच्छा कह दे । इसी वास्ते घमकी होड़मे ऐसा लग 
गये कि धर्मकी और अत्माकी सुधि भी खो बैठे | तो यहाँके 
समस्त सुख विडम्बनारूप है। कोई तरस-तरसकर मर रहा 
है, कोई बडप्पन माननमानकर रम रहा है, कोई किसी तरह 
से बेरबाद हो रहा है, ये तो सब बरबादीकी बाते है। इसके 
लिये क्‍या ज्यादा उदाहरण दें ? एक मदिरापानका व्यसनी 
पुरुष एक मदिश वालेकी दुकानपर गया और दृकानदारसें 
बोला कि हमे बहुत अ्रच्छी शराब दो, तो दूकानदार बोली--+ 
हाँ हां बहुत अ्रच्छी दंगे।* 'अजी बहुत ही ऊँचे नम्बरकी 
शराब होना चाहिये |” अरे तुम्हे विश्वास न हो तो थे जो 
तुम्हारे काका बाबा हमारी दूकानपर बेहोश पढ़े हुये है, उन्हीं 
को देखकर तुम जान सकते हो कि शराब अच्छी है या नहीं । 
भाई ससारके ये सुख सब विपदाये है। इन सबका विश्वास 
प्रपनेपर गुजर रही बातोसे कर लो अथवा दूसरोपर गुजर रहीं 
बातो कर लो । सभी लोगोका कहाँ दिमाग है, कहाँ अवृत्ति 
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है, कहाँ उपयोग है, कैसे बेसुध है ? ये सारी बातें देखव र॒ भी 
विश्वास कर लो कि यह सारा सप्तार दुःखमय है, यहाँ सुखका 
काम नही, सव विडम्बनायें है । यहाँ सुख नही है | अरहत 
देवने जो सुख प्राप्त किया है वह उनका उत्कृष्ट सुख है, आन 
है, निराकुलता व्यक्त हो गयी है । यहाँ हम घबडाते है जरासे 
वियोगमे, पर उस परहंत प्रभ्ुके तो सभीका वियोग हो गया । 
उनके अ्रव ने स्त्री रही, त पुत्र रहे, तन घर रहा, व्‌ धन वेसव 
श्रादिक रहे | तो जिनका हम भ्राप पूजन, वंदन, विश्वांस किये 
बैठे है, उनके स्वरूपस्मरणसे लाभ नहीं उठाते, उनकी पूजा 
करते जाते और यहा बडा वियोग सता रहा है उनका भी 
कोई विश्यांस नही है । शरे भगवानने यही मांग बताया कि 
सबका वियोग सहते जावी श्रीर चित्तसे स्वीकार करते जावो, 
सबका बियोग हो । जब तवका वियोग हो जायगा तब तू 
परमात्मा बनेगा । सयोगमे लास त॑ मिलेगा, वियोगमे हो लाभ 
मिलेगा । कर्मोका वियोग होने दो, गरीरका विद्यीग होने दो । 
होने दो कंवल्य, चहाँ उत्तम श्रानच्द प्राप्त होगा | तो प्रभ्ुुमे 
स्वाधीन यहज निर्वाध श्रनन्त आनन्दरूप विकास है | यो यह 
सिक्षभक्तिम भान्‍्तरिक गुणोके विकासका वशॉन चल रहा है । 

रमात्मत्वावस्थामें अनतवीर्षादि श्रान्तरिक व श्रमेक 
बाह्य श्रत्तिशयोकी प्रकटता--आत्मामे अरहत अवस्थामे अचत 
शेये गुप प्रकट होना है । बीये गुणाका कार्य है कि जो अनन्त 
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ज्ञान, अनन्तदर्शन आदिक अनन्त विकास हुआ है वह विकास 
बना रहे, स्थित रहे, इस प्रकारका सामर्थ्य अनन्त अरहत 
अ्रवस्थामे प्रकट हुआ है । सम्यवत्वका भी विद्युद्ध विकास वहाँ 
अरहत श्रवस्थाम है । यद्यपि सम्यक्‍्त्व, क्षायक ' सम्यवक्‍त्व 
चतुर्थ गुणस्थानसे भी हैं, लेकिन जो कुछ अनन्तज्ञानविकासके 
साहचर्यसे बात विशिष्ट मानी जा सकती है वह सब प्रकट है, 
जिसे परमावगाह सम्यकत्व कहते है और कर्मोके क्षयसे समस्त 
लब्वियाँ उनके प्रकट है। अनन्ततज्ञान, अननन्‍्तदर्शन, क्षायक 
सम्यक्त्व, क्षायवाचारित्र, दान, लाभ, भोग, उपभोग, वीय॑ ये 
समस्त लब्षियाँ उनके प्रकट हैं। यह सब उनका आ्रान्तरिक 
ग्रातिशय है, भर वाह्म ग्रतिशयमे जैसे अरहत प्रभ्चुका प्रति- 
हाय समवशरण प्रादिक जो कुछ विशिष्ट आतिशय है वे सब 
अतिशय अरहत अवस्थामे प्रकट हुंगे है, ऐसे परमगुणोसे 
शोभायमान यह आत्मतत्त्व है । सिद्धि कैसे होती है ? सिंडिके 
प्रकृतमे यह सब वर्णन चल रहा है! 
जाननन्‍्पश्यच्समस्त सममनुपरत सश्नतृप्यच वितन्व॑च्॒, 
धुन्वन्ध्वान्त नितान्त निचितमनुपम प्रीरायज्नीशभावर । , 
कुरवेस्स्व प्रजानामपरममिभवद ज्योतिरात्मानमात्मा, 
आत्मस्येवात्मनाअसी क्षएमुपजनयस्सत्स्वयभूः भदेततः ॥४॥। 
कैबल्थोपासनासे .भरश्ल॑त्वकी स्वयभ्ुता--कैवल्योपासनामै 
यह आत्ता झपने आपमें अपने आपको उत्पन्न करता हुशा, 
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प्रसिह्ठ करता हुआ स्वयंभू ही जाता है। स्वरयंयूमे दो शब्द 
है--स्वयं और भू । स्वय अव्यय है । स्वयका ब्यय नही हैं, 
स्वयं अविनाशी है | व्याकरणमे स्वयं अव्यय है, जिसका सभी 
विभक्तियोमे श्र्थ होता है । स्वयके द्वा।रा, स्वयले स्वयके लिए 
भवन हुतआा, विशुद्ध विकास हुआ । यही स्वयथ्ुका स्वयंमुत्व 
है | यंह बात जब होती है तब उसे स्वयभ्र्‌ फहते है । इससे 
यह सकेत दिया है कि परमात्म-अवस्थामे जो बात प्रकट होती 
है वह कुछ यत्र तत्रसे लाई हुई बात नहों है, किन्तु बह स्वयं 
आत्मा जैसा, सहजस्वभाषमे है उस प्रकारका श्ब प्रकूट हुआ 
है । जैसे इस ही को टकोल्कीशंबत्‌ ज्ञायकस्बभावहूपसे कहा 
शया है। जंसे टॉकीसे उक्केरी गयी प्रतिमा कही बाहरसे लायी 
हुई चीज नही है, जैसे मिद्ठीस सातकर प्रतिमा बनते तो वे 
बाहरके तरव भी उप्तमे जोडे जा सकते है, लेकिन जिस पाषाण 
मे प्रतिबिम्ब प्रकट हुआ है वह समस्त अबयव उस जगहमें 
पापाणमे मोजुद था ज़र्वात्‌ प्रतिमा होनेपर जो अवयब व्यक्त 
हुये है, प्रकट हुए है वे तब स्कच पहिले थे ॥ उन की जो ढाकने 
वाले ग्रगल-बशलके पाषणखण्ड थे उन्हें प्रलग सर किया गया, 
पधतिमाकों लही अनारया गया न कह्ठीसे 'छुछ,लायद दया | च्ा 
जो कुछ था सो फ्रव८ हश्ना। इस प्रत्रारसे उपायोके द्वारा 
आत्मामे जो परमात्मतव प्ररंट हुआ है वह परमात्मत्व कहीसे 


यांया नही जाता है । यह प्रात्मा उस जातिका है हो । वह 
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दार्थ ही ऐसा है, इसपर जो आवरण पड़े है विपयकषायोके 
और भी अन्य बाह्य कर्म शरीरादिक उपाधिके वे सब दूर हुये 
कि जो था वही प्रकट हो जाता है। 
आत्माको £#भो” सहज ,ज्ञानानन्दात्मकता--यह आत्मा 
सहन स्वाधीन उपायोके द्वारा स्वयभू होता है जो कि समस्त 
अर्थसमृहकी जानता हुआ और देखता हुम्ना है, श्र्थात्‌ जिसका 
ज्ञान केवलज्ञान है, जिसका दर्शन केवलदर्शन है, निरन्तर तृप्त 
रहता हुआ ऐसा आत्मा स्वभावत ज्ञानानन्दमय है । देखिये 
आमाकों चाहिये ज्ञान और आनन्द । जो चाहिये वही इसका 
स्वरूप है । प्रत्येक प्राणीतओ यह चाह रहती है कि मेरा ज्ञान 
और आनन्द बढे । मूल चाह ये दो ही है। मूलतः धनकी चाह 
किसीको नही है, पर धनमे आनन्द है, ऐसी आन्ति होनेपर 
धनकी होड है । उस होडमे भी वह ज्ञान और आननन्‍्दको ही 
चाह रहा है। प्रत्येक स्थितियोमे प्रत्येक जीव केवल ये दो ही 
बातें चाह रहा है--ज्ञान और श्ञानन्द । सो देखों-ये दोनो ही 
मेरे स्वरूप है, इन दोनों ही भावोसे रचा गया मै भ्रनादिसिद्ध 
हु । तब एक मसुविधा तो मिट गयी समभिग्रे कि जो मेरा ह 
उद्देश्य है, जो मेरी चाह है वह मुभे कही बाहरसे नहीं लाना 
हैं । मैं एक अपने आपपर दृष्टि देता हुआ स्वय आनन्दमय हू | 
तो यह स्व॑य हो श्रानन्‍दमय है आत्मा । एक अज्ञान अवकार 
को दूर करने भरका विलम्ब है। कज्नान दूर हुआ कि स्वयमे 
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अह तृप्त रहु सकता है, आनन्दमय रह सकता है । ये सब बातें 
षरमात्मामें पायी जाती है और इसी कारण प्रश्नुपूर्यं भव्य- 
कमलोको विकसित कर देता है । इसीसे समस्त लोकोके ईश 
भावको पा रहा है । 

परमेश्वरका परम ऐश्वर्य--स्वय ही यह्‌ प्रश्चु ईश्वर है। 
ईएबर कहते हैं उसे जो अपने आ्रापके ऐश्वर्यमे स्वय समर्थ है । 
सो इसके स्वरूपका निर्णाय जो इसका काम है, स्वरूपमे जो 
बात बसी हुई है उसको करनेमे यह आत्मा स्वयं समर्थ है । 
जानन एसका काम है, और विशुद्ध आनन्दरूप बतेते रहना 
इसका काम है। तो यह आत्मा इस कामके करनेमे स्वय॑ 
शोभायमान है । किसी प्रन्यकी इसमे अपेक्षा न चाहिये, भ्रत- 
एवं यह ईश्वर है । लोकमें भी ग्रमेश्वर हुआ करते है । जी 
निरपेक्ष हो, जिसको अ्रपत्ती सुख-सामग्रीके बनानेमे किसीका 
मुह न ताकना पडे उसे ईश्वर कहते है | जैसे एक ग्रामेश्वर 
को उसे जो कुछ चाहिये वह सब कुछ उसे अपने ही बैभवसे 
खेतोसे प्राप्त होता है । तैल चाहिग्रे तो बह भी खेतोमे सरसों 
पैदा करके उत्पत्त कर नेता है, वस्त्र चाहिये तो खेतोमें 
कपास बोकर उत्पन्न कर लेता हैं। बत्तेन भी खेतोंसे' उत्पन्न 
कर लेता है। कोई ताँबा वगैरा अच्छी धातु निकली तो 
उससे बत्तेंन बना लेता है । नमक चाहिये तो मिद्टीसे नमक भी 
बना लेता है, खाने-पीनेके लिए भी उसी भूमिमे सब कुछ 
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प्राप्त होता है ती उसे क्सीका मुह ताकनेकी जरूरत नह्ढीं 
पड़ती, अतएवं उसे ग्रामका, घरका ईश्वर बोलते है लौकिक 
हष्टिमे । तो उसी प्रकार वह झात्मा परमेश्वर हैं, उत्कृष्ट निर- 
पेक्ष ऐश्वर्यवान है, जो अ्रवन्त ज्ञान और ऐण्वर्यमे सम्पत्न है 
और उसदो भोगनेमे जिसे किसी शअ्रत्यकी अपेक्षा नद्ठी रहती । 
श्रात्मीय सहुज सुविधाका दिगदर्शन--आत्माके एसवर्यका 
प्रहन सुसवार हम अपने आपसे यह बात घटित करें कि जो 
हमें प्रभीष्ठ है, परम हितस्वरूप हैं, वह बात मुझमे स्वभावत 
है । हैरानीकी आवश्यकता नहीं है । हेरानी छोडनेकी जरूरत 
हे । जो विधयकपायोमे वृत्ति रखकर द्वेत भावसे उपयोग बना 
कर अपनेको हेरान कर रखा है उस हेरानीको छोडनेकी जरू- 
रत है। आत्मा स्वय हेरान नहीं हे। यह अपने आपमें 
ज्ञानावरद विभाव से भरपुर है | यो यह आत्मा जब 
अपने प्रात्माकों अपने आत्मामे निरव्ता है ग्रोर अन्य तस्वोकों 
दूर करता हैं उस क्षण यह अपनेंकोी अपनेमे उत्पन्त करता 
हुआ स्वयभू बनता हैं | अव्यात्म पद्धतिसे स्व्यभ् होनेका वर्शन 
अमृतचद्र जी सूरिने किया है प्रवचनसार ग्रथमे कि यह आत्मा 
ग्नादि अनन्त अहेतुक असाधारगा ज्ञान स्वभावकों कारशरूप 
से उपादान करके स्वय ही अपने आपमे उस परिपूर्शो अवस्था 
रूपसे वनता है और तब यह स्वयभू इस प्रकारसे बहा जाता 
है । वह स्वभाव ही तो प्रकट हुआ ह जो मौजुद है, इसीका 
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नाम स्वयभू हुआ है । तो उस रवभावपर दृष्टि जाय, हम श्रसु- 
भव करे कि मेरेमे यह असाधारण सहज ज्ञानस्वभाव अनादि 
श्रनन्त है, श्रहेतुक है । किसी हेतुसे कारणासे मेरा यह स्वभाव 
निष्पन्न नही हुआ है, रचा नहीं गया है, अहेतुक ही यह स्व- 
भाव है। चूँकि मैं अहेतुक सत्‌ हूँ ग्रपने आप ही सत्‌ हुआ हू 
तो मेरा समग्र स्वभाव भी अहेतुक सत्‌ है, सर्वे द्रव्योसे विल- 
क्षण मेरा ज्ञानस्वभाव है। उस ज्ञानस्वभावकी दृष्ठिमि लाकर 
जो उप्तमें ही अपने उपयोगको बनाये रखे तो यही उपादान 
कारण, यही ज्ञानस्वभाव निराबरण होकर स्वयभ्वर॒ हो जाता है । 

श्रेयस्करी ज्ञानभावनाका कर्तव्य---कल्याणके लिए हमे 
प्रतिक्षण यह करना चाहिये कि हम अपने झ्रापका ऐसा अ्रनुभव 
करते रहें कि मैं ज्ञानस्वभावमात्र ह, ज्ञानमात्र हु, जाननमात्र 
हू । जैसे कि लोग अपने आपको ऐसा अनुभवते है कि मै अ्मुक 
चद हू, इतने पुत्नोका (ता हैं, ऐसी पोजीशनका हू ग्यदि, तो 
उनका यह अनुमबव तो मिथ्या है अर्थात्‌ बह सिथ्यातत्वका 
आनुभवत है, परमार्थस्वरछूपका अ्रतुभवन नहीं । इसके बजाय 
ऐसा अनुभव करें कि से ज्ञानसात्र है, भीतर निरखें तो यह 
मिलेगा कि एक जानने सिवाय गअन्य दुछ मुझ नहीं पाया 
जाता । से ज्ञानसात्र हु, ज्ञानस्थभावमानत्र हु, ऐसा अनुभवनत 
करने वाले पुरुषाकों दुछ लाभ भी है, ओर जो लोग उस स्व- 
भावातुसवनसे हटकर नाना रूप अपनेकोी अ्रनुनवते है ठे तो 
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ग्रंपने श्रापकों ही बर्बाद कर रहें हैं, एक स्वरूपसागरसे बाहर 
योच निकालकर श्रपने आपको दुखी किये णा रहे है । जैसे 
कोई कच्छप जलसे बाहर श्रपती थोच निकालकर तैर रहा है 
तो उसे बहुत्से पक्षी चौटनेके लिए आते है झोर यह कंच्छप 
वु खी होकर यत्र-तन्न भागता फिरता हैं । उस दुःखी होने वामे' 
कछुवेमे यह बुद्धि श्रानी बाहिये कि दुश्खी मैं क्यो होऊें, मैं 
जरा श्रपती कलासे अपने श्रापको इस पानीके अन्दर गुप्त कर 
लु तो सारे दुःख मिट गये । इसी प्रकार अपने शानसमुद्रसे 
बाहर उपयोगकोी निकालकर बाह्य पद्ार्थामि उपयोगको लेगा 
कर हम व्यर्थ दुःखीं होते है। उस समय हमें तांना विपदायें 
श्राती हैं, वयोकि उपयोगकों हमने श्रपने स्वरूपसे हटाकर बाह्य 
श्रथमि लगा रघ्ता है । तो वे श्रर्थ बिगड़े, कोई दूसरे लोग छुडा 
ले जायें, उसकी कुछ प्ननुकुल परिणति हो, उसका वियोग 
हो, अनेक स्थितियाँ आती है तब यह मैं अपने झ्रापको व्यग्र 
कर डालता हू । मुझमें अपने आपमें जों एक 'सहंज कला है 
उसका उपयोग करू, अपनेको ज्ञानस्वरूपमे डुंबो दूं, मैं शान- 
मात्र हू, ऐसा अनुभवन करनेमे ही अपने आपको लगा लूं तो 
फिर किसी भी प्रकारकी घिपत्ति मेँहीं श्रां सकती । 

बाह्म॒म॑ कुछ कर सकनेका श्रनधिकार-हंम धाहे कि 
बाहरी पदार्थोका सुधार-बिगाड करके, सम्रह विग्रह करके अपने 
को सुखी क्र लें तो यह बात कभी हो नहीं सकती । भले ही 
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यह मनृष्य सोचता है कि मै बाह्य पदार्थेभि इतना दुछ अपने 
को बना ले तो मैं निर्श्चित हो जाऊँगा और श्वबका परित्याग 
करके आत्मसाधनामें लगृंगा, लेकिन ये सब उनकी कत्पनायें 
भाष है । श्राज इस प्रकारंकी कल्पना है, पर उतनी स्थिति 
धन जानेपर फिर कलप॑ना अन्य प्रकारकी होने लगेगी। परके 
स्नेहमे यहु जीव सुखी नही हो सकता, शांत नही रह सकता । 
शाब्ति चाहिये तो समग्र परविषयक विकल्प एक साथ 
छोडने होंगे । धीरे-घीरे मै छोड़गा, इस प्रकारसे तो बात नही 
बनती, अत्तः संब कुछ एक साथ त्यागना योग्य है । मैं अपने 
थ्रापको निविकल्प ज्ञानमाच्र अनुभवषता रहूं, बस यही भेरेकों 
करनेका कोम पष्ठा है, प्रन्य कोई काम करनेको नही पडा है । 
इस तरह जो एक सहज॑ ज्ञानमात्र अपने स्वरूपका अनुभवन 
फरंता है वेह पुरुष स्वयंभू होता है। 

छिन्दन्शेषानशेषाब्िगलदलकलीस्तैरनतस्वभावे:, सुक्ष्मत्व(- 
घंग्रयावभाहागुरुलघुकगुण* क्षायिक शोभमानः । अन्यश्चान्यव्य- 
पोहप्रवणविषयसम्पराप्तिलब्धप्रभुवैरूद्धेव अज्यास्वभावात्समयमु 
पर्गतो धाम्नि संतिष्ठुतेउग्रयो ॥५॥ 

शेथ श्रौपचारिक दोषोके भी विलयसे सिद्धता-अरहत 
अवस्था भी एक मुक्त अवस्था कहलाती है। जीवन्मुक्त भ्रवस्था 
ग्रात्मके गुश सिद्धको शवरह डी श्रवन्‍्त रूपमे प्रकट हुए हैं--इस 
इष्टिसि वह एक मुक्त भ्रवस्था ही है। अब जो कुछ थोडीसी 
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बाहरी उपाधियाँ शेष रह गयी थी उनका भी विनाश हुआ्ना तो 
पूर्णों मुक्त अवस्था हो जाती है । जो शेष बची हुई उपाधियाँ 
रह गयी, द्रव्यकर्मोम्रे वार अधघातिया कम रह गये, नोकर्म 
शरीर रह गया, जो कुछ भी शेष अशेष दोष है उन सबको 
दूर करता हुआ अब यह अनन्तस्वभाव क्षायिक गुणोसे शोभा- 
यमान हो जाता है । जो कुछ शेष रह गया था विकास जो 
किसी भी कारणसे परम्परासे समभिये वह पूर्ण प्रकट हो 
जाता है, अर्थात्‌ चार अघातिया कर्म वेदनीय, श्रायु नाम और 
गोत्र, इनका जब अभाव होता है तो चार गुण और प्रकट 
होते है । वेदवीयका अभाव होनेसे अ्रव्याबाध गुण प्रकट । होता 
है, आायुका अभाव होनेसे श्रवगाह गुण प्रकट होता है, नाम- 
कर्मका अभाव होनेसे सूक्ष्मत्व गुण प्रकट होता है और गोत्र- 
करमका अ्रभाव होनेसे अ्गुरुलघु गुणा प्रकट होता है। यद्यपि 
मोहनीयकर्मका अभाव होनेपर वेदनीयकर्म कुछ फल देनेमे 
सयर्थ नही है, पर मोहनीयका सहारा लेकर भी वेदनीय यह 
काम करता है । वेदनीय अभी मौजूद है । अ्ररहत भगवानके 
अन्तमे वेदनीयका भी नाश होता । पूर्राच्पसे अव्याबाधगुण 
प्रकट हुआ है, किसी भी प्रकारकी अब बाघा नहीं है । 
ससारब्ठी बाधारूपता और वेदनीयकर्मके श्रभावसे श्रव्या- 
बाधता--देखिये दुःख भी बाधा है और सुख भी । जैसे यह 
जीव दु खसे क्षुव्ध रहता है, व्यग्र रहता है, इसी प्रकार यह 
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जीव सासारिक सुखसे भी व्यग्न रहता है। सांसारिक सुखोमें 
शान्तिलाभ नही है । यह मोहबण मानता है कि सुफे शान्ति 
है, बडा ससत्तोष है, बडप्पन पेढा हुआ है, मैं प्रब सही हूं, ठीक 
हूं, मानता है। परसखसे, उपभोगसे जीवको शान्ति नही प्राप्त 
[ती। किसी भी प्रकारका सासारिक सुख लो, एक खानेका 
ही सुख देखिये, जब यह सनुष्प खातानपीता है उस कालमें 
भीतरके परश्णिम और यत्तको देखिये--बहाँ शान्ति है या 
क्षीभ मचा हुआ है, काम करनेको पडा हुआ हे । अब दूसरा 
फोर खाया, अ्रब इसके बाद बया खाता है, विभिन्न बातें होती 
रहती है, कहाँ-कहा उपयोग घूमता रहता है, कैसे-कैंसे यत्न 
होते रहते है ? तो बहाँ क्षोम है या शान्ति ? वहाँ तो क्षोभ 
है। कैसा भी इन्दियसुख हो, उसके भोगनेके समय इस जीव 
को शान्ति नही हैं किन्तु क्षोत्न रहता हे । तो सांसारिक सुख 
भभा क्षोम है श्रोर दुखमे भी क्षोत्त है। तो वेदतीयका' 
अभाव होनेसे भ्रब अनन्त अच्याबरध प्रकट हुआ है । 
आायुकर्मके श्रभाषसे सिद्धोका अव्याहत गुश--आ्रायुकर्म 
के भ्रभाव होनेसे सिद्ध प्रभुके अवयाह गुर प्रकट हुआ है। 
पहां संसार अबस्थामे इस जीवके आयुकर्मका उदय था तो इस 
शरीरसें बँधा हुआ था, यह एक हुसरेसे समा ल सकता था, 
उसा एक मूर्ते रूप आ गया था । ऋब आशयुकर्मका अभाव होने 
से वहाँ ऐसा बिकास हैं कि जहाँ एक सिद्ध भगवान है वहाँ 
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अनन्त सिद्ध भगवान घिराज रहे है, एक दूसरेमे समाये हुए 
है। जैसे हिन्दीस्तुतिमे कहते है कि “एकर्माहि श्रनेक राजे एक 
मांहि अनेकतो । एक अनेकनकी सही सख्या नमो सिद्ध निर- 
झनो ॥” इस स्तुतिमे कितने ही मर्मोका प्रकाश पडा हुआ है । 
एकमे एक राज रहा है, प्रत्येक सिद्ध, प्रत्येक आत्मा अपने 
आपमे ही विराज रहा है। अपने श्रावके ज्ञानसे, अपने आपके 
आनन्‍्दसे वे अपने आपमे छुत्र है, परिणन रहें है । एकमे दृश्वरा 
नही बैठा है, एकमे दूसरेका स्पर्श नही है, और एकमे अनेक 
विराज रहे है । जहा एक सिद्ध भगवान है वहाँ अनेक सिद्ध 
भगवान है, यो एकमे अनेक भी हैं। और तीसरी बात और 
भी सुनो कि जहाँ एक अनेककी कोई सख्या नहीं, कोई विधान 
नहीं, वह एकस्वरूप है । जब स्वरूप दृष्टि जाती हैं तो स्वरूप- 
द्रष्टा पुरुषको न वहाँ एक दिखता है, न अनेक दिखता है। 
अद्देतववादियोने तो समग्र तत्त्वोको अभेद करके एक स्थापव 
किया है कि तत्त्व एक है, लेकिन इस अध्यात्महष्टानें जो कुछ 
अनुभव किया है अपने आपके उस स्वरूपके अ्रनुभवके सम्बधमे 
एक अनेकका भी विवाल्प नहीं है। तो वह श्रव सोचिये सिद्ध 
एक है ग्रथवा श्रतेक है । जब स्वरूपहृष्टि जाती है तो वहाँ एक 
और अनेककी कुछ सख्या नही है, वह तो एक निरञ्ञनस्वरूप 
है | भक्त पुरुष ऐसे निरञ्ञनस्वहपक्ों प्रणाम करते है । तो 


सिद्धप्रभुमे ऐसा अवगाह गुण प्रकट हुआ है । 
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नामकर्म व गोन्नकर्समके श्रभावसे सिद्धोमें सुक्ष्मत्व व 
अगुरुलघुत्वका प्रकाश--नामकर्मके अभावसे अब वह स्थूलता 
मूर्तंछूपता मिटी और सुक्ष्मत्व गुण प्रकट हुआ । आत्मा यद्यपि 
यृक्ष्म है, स्थुल नही बन गया, रूप रस गध स्पर्शमथ नही हो 
गया, लेकिन ससारावस्थामे आत्मा ऐसा बन्धनबद्ध है कि जैसे 
यह शरीर एक भीतको पार नही कर सक रहा है तो हमारां 
आ्रात्मा भी इस समय भीतको पार नहीं कर सक रहा है । यह 
मूर्तता, यह स्थुलता भी मिट जाती है तब नामकर्म नहीं 
रहता । गोन्रकर्मके प्रभावसे ऐसा अगुरुलघुत्व गुण प्रकट होता 
है कि जहाँ कुछ भी छोटे बडे का व्यवहार नही । लोग अरहन 
ग्रवस्था तकमें भी छोटे बडेका व्यवहार करते है | यद्यपि वहाँ 
उच्च गोत्र ही हे, सब उच्च ही उच्च है, लेकिन लोगोंकी दृष्टि 
तो देखिये--तीर्थकर भी श्ररहत हुए, सामान्य भी अरहंत हुए, 
लेकिन वहाँ भी इनमे भेद डाल लेते है, और इनके भेद डालने 
की आ्रादतकों कहाँ तक रोका जाय ? सिद्ध होनेपर भी भृतपुर्व 
न्यायसे भेद डाल नेते है, लेकिन च्तमान परिणमनसे वर्हा भेद 
नहीं डाला जाता है। ऐसा अगुरुलघुगुण प्रकट हुम्ना है कि 
वहाँ कौन बडा है प्रीर कौन छोटा है ” ऐसे इन बाह्य अति- 
शयोसे भी, इस गुणोसे भी शोभायमान है, सिद्ध भगवानकी 
महिमामे यह बताया जा रहा है । वस्तुत तो आत्माके ग्रुगा 
सभी प्रहत अ्रवस्थामे प्रकट हो गये । अब अघातिया , क्र्मोक्ि 
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कारण जो बात न हो सकी थी, श्रधातिया करमोके दूर होते ही 
वे गुण भी प्रकट हो जाते है | यो सिद्ध भ्रगवतमे ऐसी विशुद्धि 
निरखी जा रही है कि वे सर्व प्रकारसे पूर्णो विशुद्ध है । 

सिद्धिके लिये सिद्धकी प्रतिच्छन्दस्थानीयता -- हम आ्रापकों 
क्या बनता है, इसके लिए हम यदि उस सिद्ध स्वरूपको जाने 
रहे है तो उपयोगसे सकेत कर लेंगे कि हमको यह बनना है ! 
संसारकी किसी भी परिस्थितिमे श्त्माकी पूर्णाता नही, श्रावद 
नही, समृद्धि नहीं । आ्रात्माकी समृद्धि तो एक इस सिद्ध अ्रव- 
स्थामे है । तो हमें जो बनना है वह हमारे उपयोगमे ने आये 
तो हम बनेंगे क्या ? वया कदम बढायेंगे ? इससे हम सिद्ध 
स्वरूपका निर्णाय कर रहे है कि सिद्ध भगवन्तका कैसा स्वरूप 
है जो कि प्रकट हुआ है, और स्त्ररूप जब जानेंगे तब हममें 
उनके प्रति भ्रतिशयभक्ति प्रकट होगी, इससे हम अपने श्रापके 
ही स्वरूपको जान रहे है। सिद्ध भगवानका स्मरण करके 
सिद्ध भगवानसे जिसका विकास हुआ है वह स्वरूप मुभमें 
वैसा ही है जैसा कि सिद्ध भगवानवा है। यी अपनेको और 
सिद्ध प्रभुको कभी एक करता हुआ, कभी भेद डालता हुग्ना यह 
भक्त सिद्धकी भक्ति कर रहा है । 

ग्रसिद्धकी युक्तिसे सिद्धछ्पता--यह आत्मा झआत्मातिरिक्त 
भावोसे नेह तोडकर जब केवल स्वमे स्थित होतः है तब यह 
झपनी साधना करने वाला कहा जाता है । यह अवस्था होती 
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है एक निम्नेन्थस्थिति में | वही पुरुष जब इस आत्मतत्त्वकी 
उपासनाके बलसे घातियामलोसे दूर होता है तब अरहंत होता 
है। श्रह धातु पूजा अथंमें है, श्रल धातु भी पूजा अर्थमे है। 
अहँन अल्य. आदिक सकलपरमात्माके नाम है। इस सकल 
परमात्माके अपनी आयुके समाप्त होते ही कर्मोंका एक साथ 
वियोग होता है और उसी समय शरीरका भी वियोग होता है 
तब यह द्रव्यकर्म, भावकर्म तथा नोकम, इन तीन कममलोंसे 
रहित पूर्ण सिद्ध परमात्मा कहलाता है । भावकर्मसे रहित तो 
यह सकलपरमात्मा भी था, पर ग्रब त्रिविध कर्ममलसे वर्जित 
हो जाता है। उस समय सिद्ध भगवान शरोररहित केवल 
ज्ञानपुन्न विशुद्ध ज्योतिर्मय आनन्दानुभवसहित तृप्त रहता है । 
सिद्धोमे प्रतिक्षण विशुद्ध परिणशमत-- सिद्ध भगवान सिद्ध 
पर्याय परिणत चेतन द्रव्य ही तो है, ग्रतएव प्रतिक्षण श्रपन्ी 
नवीन पर्यायोमे अपना नवीन-नवीन अनुभव करते है, पर उनकी 
पर्यायें सब सहृश होती रहती है। इसका कारण यह है कि 
ग्रात्मकी विसहश विषमपरिणतिका कारण कम है। कर्मबन्धन 
से वे विमुक्त है इस कारण जान रहे है सबको, सो प्रतिक्षण 
सबको जान रहे है। जानन कोई ऐसा काम नही है कि एक 
बार जान लिया सो काम पूरा हो गया । अगर जावनेका काम 
पूरा हो गया तो दूसरे समयमे फिर क्या वह जानता नही है ? ' 
सहश, ज्योका त्यों जाना, तिसपर भी नवीन समयकी जानन« 
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ये जीव ग्रष्टकममि मुक्त होनेके बाद सीधा ऊपर ही जाकर 
लोकाग्रभाग पर विराजमान होते है श्रथवा जैसे एरण्ड बीज 
ऊपर पेडमे लगे होते है जिनका छिलका सूखनेपर बहुत जल्दी 
फूट जाया करता है | तो जब तक वह बीज छिलकेमे बचा 
हुआ था तब तक जहाँका तहाँ था और जिस समय छिलका 
फूटता है उस समय वह बीज ऊपर जाता है | दृशन्त केवल 
इतना ही लेना है। इसी प्रकार जब यह जीव कर्म नोकमंके 
बन्धनमे था तब जहाँका तहाँ था । भ्रब बन्धनसे छुटकारा पाने 
पर, श्रष्ट कमंसि रहित होनेपर वह सीधा ऊर्ध्वगमन करता है 
ग्रथवा जैसे कीचडसे भरी हुई तूमी पानीमे पडी है तो वह 
नीचे दबी है, पर जिस समय उस तूमीका सारा कीचड घुलता 
है, पतला होकर बाहर निकलता है तो पूरी तरहसे वह कीचड 
निकल जानेके कारण तूमी स्वय हल्की हो जानेके कारण, 
निर्भार निसग होनेके कारण ऊपर आ जाती है, पानीके ऊपर 
पहुच जाती है । इसी प्रकार अनेक सगसे दबा हुआ होनेसे यह 
जीव इस भवसागरमे डूबा हुग्ना है । जब युक्तियोसे, उपायोसे, 
ज्ञानप्रकाशसे, ज्ञानभावनासे इस कर्म कीचडको यह जीव धो 
देता है, पूर्वंसगसे रहित होनेपर निर्भर होता है तब यह 
ऊपर लोकाग्रपर विराजमान हो जाता है भ्रथतवा जीवमे ऐसा 
स्वभाव ही पडा है कि इस प्रकार गमन करे जीव, निसग हो, 
केवल रहे, स्व॑ंसे रहित हो-तो जीव ऊपर ही पहुचेगा । यह 
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रोकेसे रुका है यहाँ । निसर्गतः तो ऊपर ही रहनेका स्वभाव 
रखता है । जैसे बच्चोके गुब्बारे होते है उनका भी ऊपर “ही 
ठहरनेका काम है। बच्चे लोग उसे डोरीमे बंधि रहते है, 
हाथसे पकडे रहते हैं तव वह रुका रहता है शोर जब उसे हाथ 
से छोड़ देते है तो वह फट छतार उडकर पहुच जाता है । 
तो ऐसे ही निर्भार होकर यह जीव एक समयमे ही लोकाग्र 
शिखरपर विराजमान हो जाता है । 

गति प्रगति--जीवकी गति देखिये---एक समयमे यह 
जीव ७ राजू पहुच जाय लोकाग्रपर, यह तो निर्भार जीववी 
गति बतायी । वह नीचे नही मौजूद होंता। अर तीचे भी 
होता तो कर्मरहित एक समयमभे १४ राजू पार कर जाता 
और सिद्धकी बात भी क्‍या कहे, मलिन जीव भी एक समयसे 
१४ राजू गमन कर जाते है। निमोदिया जीव मरणके बाद जन्म 
के लिये एक समयभे नीचेसे ऊपर पहुच्र जाते है। श्रौर जीव 
की ही बात क्‍या कहे एक अणु भी अपनी गति शक्तिसे चौदह 
राजू गमन कर जाता है एक समयमें । तो ये क्षाथिक गुणोसे 
शोभायमान आरात्मीय गुणोत्रे प्रिराजमान खिद्ध प्रभु विशुद्ध 
होकर एक समयमें ही लोकक्रे प्रग्न भागपर विराजमान हो 
जाते है । यह सब प्रभाव है स्वसमयता प्राप्त करनेका । 

अन्याकारामिहैतुर्नें व भवति परो येव तेनाल्‍्पहीन:, 

प्रागात्मोपात्तदेहप्रतिकृतिर्चिकराकार एवं झपूते । 


सद्धभक्ति प्रवचत 


पूढ 
हो परिणमतत उनमे 


और आनन्दातुभवे 

अनस्त कीले तेरके चलता जायेगा । 

पर्मायोंके होते रहनेके ग्रष्ययसे वस्तुकी अवस्थितदा-7 

देखिये नित्य शब्दकी क्या अथे हैं ” जैसे सूत्रजी में कह गया 

"तड्भावाव्यय लित्यम' वस्तुस्वड जानने वालों एप किसी 
क्षी अर्थमें ढाल ले, उसके ह होते हैं, ५० 
४क्ा जानने वाली ! इसके शब्दातुसार ग्रे यह 


त॒करते रहते हैं। 


मै 


श्रवगुण दूर हुए कि चार प्रतिजीबी गुण और प्रकट हुए । तो 
इन गुणोके प्राकट्यसे भी महान प्रभाव बढ गया है। ऐसे 
श्रतन्‍्त गुणी करके शोभायमान है वे प्रभ्चु । ये अरहत प्रश्चु कब 
तक शरीश्मे रह सगे ? जब स्थिति पूर्ण होगी उस समय 
यहाँ कहाँ विराजे होगे * शरीर त्तो कर्परवत्‌ उड जाग्रगा, 
फिरसे कहाँ विराजेंगे ? कोई लोग सोचते है कि वे प्रभु विश्व- 
व्यापी हो जायेंगे, कोई लोग सोधत्ते है कि थे अरुवत्‌ रह 
जायेंगे, पर जिस हालतमे वह॒तत्त्व समाया है, जिस प्रदेशमे, 
जिस ग्राकार्मे उससे वे घट-बढ गये नही हो सकते । उस ही 
प्राकारको लिए हुए एकदम ऊध्वेंगमन स्वभावके कारण लोक 
के शिखरप्स/जाकर विराजमान हो जाते है । जब लोग ऐसे 
महादेवको, बडे देघको नमस्कार करते है तो ऊपर देखकर 
करते है--हें प्रभो । तो यह प्रणाली भी इस बातको साबित 
करती है कि परमात्माका वासस्थान ऊपर ही होना चाहिये । 

सिद्धोके ऊध्चंगसतका चूत्ताग्त--जैसे कुम्हार जिसपर 
घडा बनाता है उस चाककोी एक बार खूब तेजीसे घुमाकर उसे 
छोड देता है और फिर वह चाक घूमता रहता है, क्योकि 
उसकी उस क्रियामे ण्हिल्ग प्रयोग है, सस्कार है, इसी प्रकार 
सधु पुरुषोने साधु ऋवस्थामे जो भ्रहनिश लोकके श्रग्न भागपर 
विराजमान सर्वत छुद्ध सिद्ध भगवन्तकी उपासना की थी बहाँ 
ध्यान बदुत-बहुत लगाया था तो उस प्रयोग्से समक्तियि---अब 


हु सिद्धभक्ति प्रवर्चन 


परिणति उस समयकी है और वह दूसरी है | जैसे कोई श्रादमी 
? मनका बोझ १५ मिनटसे अपने सिरपर लादे हुए खडा है तो 
देखनेमे ऐसा लगता है कि वह तो कोई काम नही कर रहा हैं, 
पर वह बराबर १५ मिनट तक लगातार काम कर रहा है| 
कही ऐसा नही है कि उसने पहिले मिनटमें ही काम किया 
झौर बाकी १४ मिनट कोई काम नहीं किया । उसके भीतरी 
श्रमको देखिये । वह १५ मिनट तक वरावर नया-तया श्रम 
कर रहा है। यो ही समभिये कि सिद्ध भगवान जान रहे है, 
एक समयमें जान लेते है समस्त अर्थसमृहको, दूसरे समयमे 
उसी समस्त अर्थसमूहको जाने तो वे नवीन जाननके श्रम है । 
यो 'प्रतिसमय उनमे नवीन-तवीन परिणमन होता है और पूर्व 
परिणमनका विलय होता है, यथाथेता तो उनमे यह है । भ्रव 
इस तरहसे भी समझ सकते है कि ग्रभी निकट भविष्यकी 
लाइनमे स्थित हुग्ना जान रहे है, अगले समयमे वर्तमाव लाइन 
मे स्थित हुआ जान रहे है और फिर अ्रगले समयमे भविष्य- 
काज्रकी लाइनके स्थित हुआ जान रहे है । इस तरहसे भी हम 
कह सकते है। 

, ' सामयिकी परिणतिसे विशुद्ध द्रव्यका भ्रस्तित्व--देखियें 
परिणमन बिना कोई पदार्थ रह ही नहीं सकता । सहश परि- 
णमे तो विसहृश परिणमे तो | जैसे तेलका दीपक जलता हैं 
कुछ समय तक तो क्या बह अन्त तक वह नया-वया अपना 


गधा ५... भ््३ 


प्रपना परिणमन करता रहता है, तभी तो तमाम तेल जल 
जाता है अथवा बिजलीका बल्ब जलता रहता है तो दिखनेमें 
ऐसा शगता है कि यहु बल्ब जैसाका तैसा ही जल रहा है, 
कोई नया काम नहीं कर रहा, पर ऐसी बात नही है । वह 
निरत्तर नया-तया काम करता रहता है तभी तो बिजलीका 
विल बनकर आता है । इसी प्रकार भगवान प्रतिसमय नया- 
पया जानते रहते है । प्रतिसमय भगवानका नया-तया जानन 
है, नया १रिणमन्त है, नया विकास है। अगर नवीनता नहीं 
है तो जानना भी नहीं है भर कार्य भी नही है। तो वे प्रश्ु 
निरन्तर परिणमते रहते चले जा रहे है और विशुद्ध श्रानन्द' 
निराकुलताका अनुभव किये चले जा रहे है। इस सहश-परि- 
गमनमे भी द्रव्पके नाते अगुरुलघु ग्रुणमे अवस्थित पड़गुण 
हानि-वृद्धि रूपसे परिणमन्त, धर्म, अधर्भ, आकाश आदिक द्वव्यो 
को भाँति चल रहा है । जो परिएमन अवक्तव्य है, लेकिन 
थोडा ऐसा अंदाज कर सकते है कि एक परिणमनके बाद जब 
दूरारा परिणमन होता है तो हानि-वृद्धि उसमे आा हो जाती है । 
जहाँ मोटे परिवत्तेनमें हम मोटे रूपसे जान लेते है वहाँ सुधष्म 
परिवर्तेनकी हम सूक्ष्म रूपसे जान लेते हैं। और कही हम 
उसका ज्ञान नहीं बार पाते, मगर एक समयके परिणमनके 
घाद दूसरे समयमे परिणशमन होता है तो वह्हाँ हाति वृद्धियाँ 
घर रहे हूँ । यो सिद्ध भगवान भी प्रतियमय जानते रहते है 


पद सिद्धभक्ति प्रवचन 


ये जीव ग्रष्टकर्मोमि मुक्त होनेके बाद सीधा ऊपर हो जाकर 
लोकाग्रभाग पर विराजमान होते है अ्रथवा जैसे एरण्ड बीज 
ऊपर पेडमे लगे होते है जिनका छिलका सूखनेपर बहुत जल्दी 
फूट जाया करता है । तो जब तक वह बीज छिलकेमे बचा 
हुआ था तब तक जहाँका तहाँ था श्रौर जिस समय छिलका 
फूटता है उस समय वह बीज ऊपर जाता है | दृष्टान्त केवल 
इतना ही लेना है। इसी प्रकार जब यह जीव कर्म नोकमंके 
बच्चनमे था तब जहाँका तहाँ था । श्रव बन्धनसे छुटकारा पाने 
पर, भ्रष्ट कर्मोसे रहित होनेपर वहु सीधा ऊर्ध्वगमन करता है 
अथवा जैसे कीचडसे भरी हुई तूृषी पानीमे पडी है तो वह 
नीचे दबी है, पर जिस समय उस तूमीका सारा कीचड धुलता 
है, पतला होकर बाहर निकलता है तो पूरी तरहसे वह कीचड 
निकल जानेके कारण तूमी स्वय हल्की हो जानेके कारण, 
निर्भार मविसग होनेके कारण ऊपर आ जात्ती है, पानीके ऊपर 
पहुच जाती है | इसी प्रकार अनेक सगसे दबा हुआ होनेसे यह 
जीव इस भवसागरसे डूबा हुआ्मा है । जब युक्तियोसे, उपायोसे, 
ज्ञानप्रकाशसे, ज्ञानभावनासे इस कर्म कीचडको यह जीव धो 
देता है, पूगंसमसे रहित होनेपर निर्भर होता है तब यह 
ऊपर लोकाग्रपर विराजमान हो जाता है अथवा जीवमे ऐसा 
स्वभाव ही पडा है कि इस प्रकार गमन करे जोव, निसग हो, 
केवल रहे, सर्वसे रहित हो तो जीव ऊपर ही पहुचेगा। यह 


गाया #* श्छ 


रोकेसे रुका है यहाँ। निरसर्यमतः तो ऊपर ही रहनेका स्वभाव 
रखता है | जैसे बच्चोंके गुब्बारे होते है उनका भी ऊपर 'ही 
ठहरनेका काम हैं। बच्चे लोग उसे डोरीमे बंधि रहते है 
हाथसे पकड़े रहते है तव वह रुका रहता है झौर जब उसे हाथ 
से छोड़ देते है ती वह कट छतार उठकर पहुच जाता है । 
तो ऐसे ही निर्भार होकर यह जीव एक समयमे ही लोकाग्र 
शिखरपर विराजमान हो जाता है। 

गति प्रयति--जीवकी गति देखिये---एक समयमे यह 
जीव्र ७ राजू पहुच जाय लोकाग्रपर, यह तो निर्भार जीववी 
गति बतायी | वह नीोने नहीं मौजूद होगा। अबर नीचे भी 
होता तो कर्मरहित एक समयमे १४ राजू पार कर जाता 
गौर सिद्धरी बात भी दया कहे, सलिन जीव भी एक समयमे 
१४ राजू गमन कर जाते हैं। नियोदिया जीव मरगके बाद जन्म 
के लिये एक समय सीचेंसे ऊपर पहुच जाते हैं । और जीव 
भी ही बात बया कहे एक झणु भी अपदी गति शक्तिसे बौदह 
राजू गमन कर जाता हू एक समयमे । तो ये क्षायिक सुणंसि 
शोभायमान शात्मीय गुणोंमे उिशाजमाल सिद्ध पन्ष विशुद्ध 
हाकर एक समयमे ही लोकके अ्रग भागपर विराजमान हों 
छापे है । यहू राव प्रभाव है रवसमंयता प्राप्त छरलेका । 

पादग्राधितिम व धदति परी सेन तेनाल्‍यदीन:, 

प्ागात्मापात्तदेर प्रति कतिशनिफ्रायर एवं झमूसे | 


प्र्द् सिद्धभक्ति प्रवचन 


क्षुत्प्णाशधवासकासज्ठरभरणुजरानिष्टयोग प्रमोह- 

व्यापत्त्यादग्रदु:खप्रभव भवह॒ते, को$सय सीख्यल्य माता ॥॥६॥ 

कर्सयुकसिद्ध प्रभुका श्राकार--यहाँ प्रश्न होता है कि 
कर्ममुक्त हो जानेपर यह जीव किस आ्राकारमे रहता है ? समा* 
धान यह है कि जब यह जीव अष्टकमोंसे मुक्त हुप्ना इस समय 
इस जीवका क्या पश्राकार था, जिस आ्राकारमे यह सदेहताके ग्रत 
समयमे था, उसके बाद अ्रकः मुक्त होनेपर दूसरा आकार बद- 
लनेका वहाँ कोई कारण नही। आझात्माके प्रदेशोके श्राकारका 
बदले जानेका कारण हे कर्मोका उदय । जब जिस प्रकारका 
कर्मोदय है, जिससे जीव जिस शरीरमे उत्पन्न होता है, उस 
शरीरमे जो भी जैसा आकार है उस ग्राकारखू्प फैलता है। 
तो कर्मेसि लिप्त होनेपर तो यह जीव नाना आकारोमे रहा 
करता है, आकार बदलना रहता है, पर मुक्त होनेपर श्रन्य 
कर्मोकी प्राप्तिका कारए'भूत परउपाधि कम तो ग्रब रहा नही 
तो आकार कंसे बदले ? जो था उससे न हीन होता है, न॑ 
प्रधिक । कुछ हीन बताया है वह त होन होनेकी तरह हैं । 
जैसे देहके बाह्य श्रवयवोमे जो देहसे सम्बन्ध होनेके कारण देह 
मे रहते है।पर देहसे श्रलग ऊपर है तो उन अवयवोमे अब भी 
श्रात्मा नही है, सोशमुक्त होनेपर भी नही है,' पर इस समय देह 
तो लगता है उतना बडा जितने तक केश फैले हुए है जितने 
तक देख , निकले हुए है जितने तक ऊपरकी पतली चघाम 


दर 
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फैली है, पर प्रदेश अब भी वहाँ नही है । तो इस तरह हीन है 
अथवा किसी सिद्धातसे जो थोडी बहुत भीतर पोल है वहाँ ठोस 
हो जाता है तो ऐसे भी हीनता हुई, पर वह हीनता कुछ नहीं 
जैसी है । ज्योका त्यो रह गया - यह स्पष्ट समझमे आता है 4 ' 

सावहृष्टिसे परिज्ञान सिद्धप्रशुका सुख--हम उस प्रभ्ुके 
स्वरूपको जाननेके लिए उस निशणाय किए हुए ज्ञानमे से हमे ' 
भावोकी प्रधानता रखनी, होती है। सिंद्ध कितने लम्बे चोडे 
है, कितने फैल गये है ? कोई सवा पाँच सौ घनुषमे फैले है, 
कोई साढे तीन हाथमे फैल रहे है, ऐसी दृष्टि देनेमे हम निधि- 
कल्पता नही - पाते है । निरविकल्पता पागेंगे तो सिद्धका जो 
भावस्वरूप है, जो स्वभाव है, विकास है उस भावस्वरूंपकी 
हृष्टिसे हम निविकल्पता! पायेगे । तो वह वहाँ पहिले पाये हुये 
देहके प्रमाण आकार वाले है श्लोर उसी रुचिर, मनोज्ञ श्राकार 
वाले रहते है भ्रननन्‍्तकाल तक १ वहाँ साकार होनेपर भी अमूत्ते 
होनेके कारण निराकार ही है। वहाँ क्षुबा, तृषा, श्वास, 
खाँसी, बुढापा, मरण, अनिष्टसयोग, बेहोशी, बाधा, दु.,ख 
आआरदिक कुछ भी स्थितियाँ नहीं है। जब ये स्थितियाँ न रही 
तब फिर उस सिद्धके सुखका माप करने वाला कौन हो सकता 
है 

प्रभुके आनन्दकी शअ्रवक्तव्यता--सिद्धमे कैसा सूख है, 
कितना आनन्द है, इसका कौन माप कर सकता है ? स़िद्धको 


६० सिद्धभक्ति प्रवचन 


जो श्रनत्त आनन्द उपलब्ध है हम उसे स्पष्ट कहकर नहीं 
बता सकते । जंब यहाँके पदार्थोके उपभोगका सुख भी नहीं 
बता सकते लोग, तो स्वाबीन निविकल्प अनन्त आनन्‍्दकों 
बता ही क्या प्कंगे ? जैसे हम पूछे कि भला दूधका स्वाद 
कैसा होता है ? तो आपको बताना कठित हो जायगा । एक 
बार एक भाईसे हमने पूछा कि बताञ्रो गोभोके फूलका स्वाद 
किस तरहका होता है ? न जाने इतनी ग्भक्ष्य चीजको भी 
क्यो लोग खाते है ? हमे तो इसके स्वादका कुछ पत्ता नही है, 
सो बतावो कि कैसा होता है उस गोभीके फूलका स्वाद ? तो 
उसने बहुत-बहुत विचार किया, पर कोई उत्तर ही न दे सका । 
थोडी देरके बादमे कुछ सोचकर बोला कि जैसे बाजरेका पेड 
जिसमे बाल होते है वह हरा ठ्ूठ5, उसको जलानेपर जैसे फर्स 
फसका स्वाद होता है वैसा स्वाद गोभीके फूलमें आराता है। 
इतना उससे बत्ताया, फिर भी हमारी समभमे कुछ न आया । 
सो भाई यह भी तो बताश्रो कि उसमे मिठास होती है यो 
कैसा स्वाद होता है ? वह बेचारा कुछ भी न बता सका, पर 
मुद्रासे यह समझमे श्राया कि बदबू श्लौर विरसता ही उसमे 
है । दो भाई जब यहाँके सुखोका ही कोई स्वाद नही बता 
सकता तो फिर प्रभुके उस अनन्त श्रानन्दक्रा तो ये मोही जीव 
कुछ अनुमान भी नही कर सकते । तो उनका सुख ऐसा सहज 
स्वाधीन है उसका यहाँ कोई माप कर सकने वाला नहीं है। 
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सिद्ध सगवंतके आनन्दकी आत्मोपारानतिद्धता “भगवान 
सिद्धका झ्रानन्‍द परम आनन्द कहलाता है | उप आाननन्‍्दमे क्या 
विशेषता है, किस तरहका वह आनन्द है जिससे कि वह परम 
भ्रानन्‍न्द कहलाता है ? इस बातको इस छदसे अश्रनेक विशेषणों 
से बताया गया है। प्रशुका प्रानन्द झत्माके उपादानसे सिद्ध 
हैं । यद्यपि सभी प्रफारफे आनन्द, भ्रानदके विकार, सुख दुख 
ग्रादिक सभी ग्रात्माफे उपादानसे ही सिद्ध होते है, किन्तु यहाँ 
ग्रात्माके उपादाससे सिद्ध है ऐसा कहनेवा प्रयोजन यही है कि 
वहाँ बाह्य परपढाथथ ब्राश्नयभूत्त नही है उस आननन्‍्दके लिए १ 
केवल ग्रात्माके उपादानसे हो सिद्ध है। जैसे धर्मद्रव्य, अधर्म॑- 
द्रव्य, भ्राकाशद्रब्यके परिणमन उपादानसे ही सिद्ध है श्रर्थात्‌ 
केवल काल ही निर्मित्तमात्र है, सो कालके सर्वेसाधारण निमित्त 
होनेके करण उसे निमित्तके विचारमे नहीं रखा जाता है, सो 
धर्माडिक छुद्ध द्रव्योका परिणमन उनके उपादानसे ही सिद्ध 
है । उसमे किसी परपदार्थेके निमित्तकी आ्रावश्यकता नही होती 
जिससे उन्तका परिणमत्त बने । इसो प्रकार सिद्ध भगवानके 
आनन्‍्दमे किसी भी बाह्य पदार्थका श्राश्नय करनेकी श्रावश्यकता 
नही है । होता ही नही है कोई परपदार्थ प्राश्नय, बल्कि जितने 
आश्रयसिद्ध सुख है, बाह्य पदार्थोका आ्राश्नय लेकर जो सुख 
बनते है वे सुख आनन्‍्दरूप नहीं है, किन्तु वे क्षोभकी ही 
फक्षायें है । 
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सांसारिक सुखकी क्षोभमरूपता--क्षोभ दो रूपोमे प्रकट 
होता है । जैसे दु खसे सतप्त पुस्प क्षुब्ष है, आकुलित है अन्त 
शान्त नही हे इसी प्रकार सुखसे भी संतप्त पुरुष क्षुब्ध है, उन्हे 
अन्तरज़मे गान्ति नहीं है। तभी तो देखो ना, कोई विशेष 
विद्यावान हैं उसके भी सुख नजर नही आते, कोई मूर्ख हो 
उसके भी सुख नजर नही झ्राते, कोई धनी हो, बडा आराम 
हो, बडा वैभव हो फिर भी वह सुखी नजर नही आता । कोई 
मनुष्य ऐसा नहीं दिख रहा है इस तृष्णा जगतमें कि जिसने 
यह मान रखा हो कि मेरे पास तो श्रव खूब घन हो गया, 
इससे अ्रधिक धन बढानेकी क्या जरूरत है ? और एक हृश्टिसि 
देखा जाय तो जिसके पास जो कुछ है वह आ्रावश्यकतासे बहुत 
अधिक है | सभी लोग अपने आपके बारेमे ऐसा निरख सकते 
है, क्योकि आवश्यकता है तो एक आत्माकों सम्यग्ज्ञानकी और 
धर्म-अवधारणकी । यह आवश्यकता ऐसी है कि जिसे मना 
नहीं किया जा सकता । यदि इन आवश्यकताबोकों मना कर 
दिया जाय तो जीवन उसका बेकार रहेगा, पतित रहेगा । 
ससारमे फिर पता नही कहाँके मरे कहाँ जन्मे, क्या हालत 
होगी ? इस वेभवकी आवश्यकता नही है इस मनुष्यको, इस 
जीवको, किन्तु सम्यग्ज्ञानके प्रकाशकी और स्बरूपावधारणकी 
ग्रावश्यकता है । 

जगतकी अरस्थता--यह तो दुनिया है, मायारूप है। 
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यहाँ कौन किसका प्रभु है ? किप्मको प्रसन्न करना चाहते हो ”? 
किसे दिखाना है ? अरे अपने आपके आत्मामे अपने आपको 
हृढ करनेका यध्ष्म होना चाहिये । बाह्यममे किसे क्या दिखाना ? 
एक नोतिकारने कहा है कि ये चार बाते अनर्थके लिए होती 
है--अ्रगर एक एक भी हो इन चारोमे से तो भी अनरथंके लिए 
है--जथानी, धनसम्पदा, प्रश्नुतान्चला और झविवेक शअज्ञान । 
यदि मनुष्यमे ये चारो बाते आ जाये--जबवानी भी हो, धन 
वैभव भी हो और प्माजमे लोगोमें घरसे चला हो, जिसको 
बात चलती हो और साथ ही अज्ञान हो तो उसके अनर्थकी 
तो कहानी ही कौन कह सकता है ? तो यहांके सुख, यहाँकी 
बाते ये विश्वासके लायक नही हैं, ये रम्य नही है । यहाँ मन 
श्माना योग्य नहीं । इन्हे तुच्छ समझा जाय । जिसे सत्य 
श्रानन्‍्दकी अनुभूति होती है, यथार्थ तत्वका ज्ञानप्रकाश होता 
है उस पुरुषकों थे तोन लोककी सम्पदा इन्द्र सरिखे भोग थे 
सब उसे तुच्छ दीखा वरते है | बया है उनसे दम ? पौदूगलिक 
है, रूप, रस, गंध, स्पशेफे ढेर है। इनमे आत्म्मको तुप्तिका 
क्या साधन पडा हें ह तो यहाँके आश्रयस्तिद्ध सुख सुख नही है, 
ये रच भी रमण करनेके योग्य नही है | यहांके सुहावने लुभा-' 
घने ये बाह्य पदार्थ इस जीवको पतित कर देनेके कारणभूत 
है । केवल आत्मसंयमन ही उत्थानका हेतु है । साधुबोका आत- 
रिक तपश्चरण क्‍या होता है ? यथार्थेशान बनाये रहना, पर- 


जे हर 
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पदार्थेसि मेरा रच भी सम्बंध नहीं है । इस तरह अपने इस 
जशञानस्वहवप आत्मतत्वकोी पृथक निहारणा और उस ही एकत्व- 
स्वरूपको निहारकर निरन्तर तृप्त बने रहना, यही है ग्राधकका 
तपश्चरण । इस हो आध्यात्मिक तपश्चरणके प्रतापसे जो 
आनदानुभूति होती है उसका यह प्रभाव है कि जैसा सिद्धमे 
ग्रनत आनद है वह प्रकट होता है | तो प्रभुका ग्रानद आत्मा 
के उपादानसे सिद्ध है। इस ही कारण वह एक उत्कृष्ट आनन्द 
है, परम आनन्द है। 

अ्नथेके मूल--नीतिकार कहता है कि सब कुछ जो 
गात्माधीन हो वह तो सुख है और सब कुछ जो परके आधीन 
है वह सब दु'ख है । लेकिन इसको इस तरह न घटा लेना कि 
परिवारमे रहते है, स्त्री-पुत्रेके बीच रहते है, हमारा घरका 
रोजिगार है, हम घरपर ही अपने संब भोग भोगते हैं तो 
हमारा सुख आत्माघीन है | नही, वह पराधीन $सुख है | भरे 
कौन है तुम्हारा ? ये स्त्री, पुत्र, परिजन क्या तुम्हारे है ? भरे 
इस जगतमे इन अनन्तानन्त जीवोमे से अ्रटपट कोई दो-चार 
जीव घरमे झा गये, थे-कैसे है तुम्हारे ? उनके बीच रहकर, 
उनमें रमकर जो सु्षकी कुछ भी आन्ति की जाती है वह भी 
पराधीन है । जिस वैभवमे रमकर या जिन लोगोंके बीच रह- 
कर मौज माना जा रहा है वे झ्ात्माधौन है क्या ? यह वैभव 
दुःखका कारण है । चोर लूट ले जाये, अनेक प्रकारके उपद्रव 
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आते है, कबी घाटा पडता है, धोखा होता है, कितनो हीं 
स्थितियाँ होती है । वह वैभव तुम्हारे सुखके लिए है क्या २ 
अरे वह तो दुःखके लिए है। ह 

ज्ञानस्पर्शी व अज्ञानस्पर्शी प्रवृत्तियोमे श्रन्तर---एक ज्ञान 
की ओर अपनी धुन रखने वाला गरीब ग्रृहस्थ जो एक आत्म- 
तत्वकी ज्ञानकिरणोके प्रकाणसे अपना श्रन्तः प्रसन्न बना रहता 
है । उसकी स्थिति देखिये-ग्रौर बडे-बडे बाह्य वेभवके साम्राज्य 
में जो हाय-हाय करके अपनेको उद्विन करके दिल थामे रहा 
करते है । उन्हे जरा-जरासी घबडाहटमे डाक्टरकी श्रावश्यकता 
पडती है । एक उनकी स्थितिया देखिये । अपने ही ज्ञानसे 
प्रसन्न रहने वाले पुरुषके शरीरमे ऐसा भी रोग हो कि जिसका 
पता यदि धनिककों पड जाय तो उसका दिल बेकाबू हो जाता 
है और हार्ट अटैक होने लगता है ऐसा भी रोग हो, ऐसे गरीब 
ज्ञाससे प्रसन्न रहने वाले पुरुष तो वह रोगका भान ही नहीं 
करते । उतना हो श्रम, उतनी ही दोड-धूप, उतना ही काम, 
वैसा ही उत्साह । क्या बिगड़ा, उस स्वरूपका ? कहाँ आनन्द 
हँड रह हो ? आनन्द है अपने आपके स्वभावके निकट रहने 
में । यदि बह किसी भी बाह्यपदथके आाकषंगमते हो, घर-परि- 
वार क्रिप्ती भी परके आकर्षणमे हो तो उसे तो क्षोम हो है, 
आऊुनता ही है । 

सिद्ध भगवंतके आवष्यक्षी लोफकोत्तरता--सिद्ध प्रभु ब्ब 
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दोपोसे ग्रतीत हो गये, द्रव्यकर्म, भावकम, नोकर्मसे रहित 
केवल ज्ञानज्योतिपुञ्त मात्र रह यये हे, उनका आनन्द ग्रात्माके 
उपादानसे सिद्ध है। सिद्धप्रभुका प्रानन्द स्वय अपने श्राप हीं 
ध्तिशयवान है, अधिक है, प्तिणय सम्पन्न है। संसारके ये 
घुख, ये सर्वेसाधारण सुख जिनको पाकर लोग आनन्द मानतें 
हैं-अरे विसी श्रमीरने बढिया सीने-चाँदीके सजे-सजाये थाल 
मे कुछ थोड़ा भोजन कर लिया तो उसमे उसने सुख मान 
लिया श्र ये तिय॑ञ्न जानवर शआ्राविक कही प्रभीश घास 
खाकर सुख यानते है, तो उन कैनो सुखोमे कोई फर्क है क्या * 
प्रगर वह बड़ा १%प सोने वाँदीके थालसे भोजन करनेमे सुख 
मानवता है तो ये जातवर [गाय, बैल, भैस श्रादिक) भी तो 
क्षमीनपर ही अपने प्रभीश भोजनकों खाकर सुख भानते है तो 
उन दोनोके युख माननेमे कुछ भी अन्तर है कया ? बड़े लोग 
बह़ेन्बडे भोगफे साधनोमे, बड़े महलोमे, बडी सजावटमे, बडें 
श्रुद्धार भौर आभूषणोसे स्थोको सजाने झौर नावा तरहके 
कार्य करके सुख भोगते है भौर थे तिर्य्च भी विषयसुख 
भोगते है तो क्या उन दोनोके सुखोमे कोई अ्रन्तर हैं ? दोनो 
हो एक तरहका मौज मानते है । इन इन्द्रियजन्य सुखोंमे कोन“ 
सी विशेषता है? ये सब बेकारके सुख है | सब तु्छ है, 
परन्तु सिद्ध भगवानका यह आनन्द पझ्तिशयवान है, महा है, 
पादर्श है । वास्तवमे स्वाधीन धानन्‍्द ही एक उत्तृष्ट आनन्द 
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है जिससे बढ़कर आगे और किसी भी स्थितिकी आवश्यकता, 
नही रहती है । इसी कारण सिद्ध प्रशुका आनन्द परम शआानद 
कहलाता है॥ 

सिद्ध प्रभुके आनन्‍दकी बीतबाधघता--प्रश्चुका आनन्व 
बाघारहित है । जिन सुखोमे बाधाये ग्राये वह सुख क्या सुख 
है ? उद्यम किया युखके लिए, बहुत-बहुत श्रम किया सुखके 
लिए, पर श्रम करके थक जानेके बाद विध्न ऐसे शआ्राये कि 
जितने उपक्रम बनाये वे उपक्रम भी गायब हो गये । तो यहाँके 
सुखोमे क्या दम है ? अनेक घटनाये ऐसी अनुभूत हुई होगी 
कि सुखके लिए बहुत यत्न किया और उसमे कुछ सफलताके 
चिक्त भी तजर आये, मगर ऐन मौकेपर ऐसी गड़बड़ हुई, 
ऐसा विलय हुआ्ला कि जो कुछ था वह भी समाप्त हो गया। 
कौनसा पुरुष दादा बाबाकी उस ममता भरी निगाहमे प्राय) 
पला-पुसा व था ? किस पुरुषने अपने बडोको छत्तछायामे रह« 
कर स्वतजताका आनन्द नहीं लूटा ? न भी लूटे कोई विरला, 
मगर प्रायः सभीने सुख देखा, पर सबके वे सुख स्वप्नवत्‌ ही 
हुपे । जंसे-जैसे उम्र बढ़ी वेसे ही वैसे नये नटखट, नई बातें 
हुई । और आखिर सारी जिन्दगीमे बहुत सुखके साधन जुटाने 
के बाद आती है वृद्धावस्था, सो जरा स्वय ही एक महारोग 
है । लोग सुखोके लिए यत्न तो भारी करते है, वहुत-बहुत 
परिश्रम करते है, पर नौबत बह आयी कि इन्द्रिया शिथिल 
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हो गयी, शरीरसे चल नहीं सकते और ऐसी स्थितिको देखकर 
लडके लोग भी आ्राँखे फेर लेते है, बात नहीं मानतें है और 
उसे बेकार समभते है । ये दिन देखने पड़ते है उसको, जिसने 
सारे जीवनभर बडे-बड़े श्रम करके बड़े सुखके साधन जुटाये । 
धो श्रम तो किया इसने, मगर श्रमका फल भोगा बच्चोने, 
शौक माता बच्चोने ओर जीवनभर लदा फिशा यह । 

समर्थ जीवनसे शीघ्र हित करनेकी प्रेश्शा--एक ऐसा 
कथानक है कि विधाताने चार जीव बनाये--उल्लू, कुत्ता, 
गधा और मनुष्य । सबको ४०-४० वर्षकी उम्र दे दी | उल्लू 
से कहा-- जावो तुम्हे पैदा किया ।”” महाराज मेरा कम क्‍या 
होगा ? परे अधघे बने बैठे रहना, कभी कुछ आरा गया भोजन 
तो खा लेना ।” महाराज मत पैदा करो, बडी खराब स्थिति 
है ।'''अरे श्रब त्तो पैदा कर चुके । तो उम्र कितनी है ? 
४० वर्ष ।* ती भहाराज उम्र तो कम कर दीजिये । अच्छा- 
यह हो सकता है। २० वर्षकी उम्र उसकी काटकर तिजोरीमे 
रख दी । कुत्तेसे कहा--जावो तुम्हें पैदा किया |” महाराज 
काम क्या २ काम क्‍या होता ? जिस किसीने दो टुकंडे खिला 
दिये उसके सामने पूछ हिलाकर उसका बडा विनय करना और 
उसका पहरा देना ।” महाराज बडा बुरा काम है। श्रच्छा 
रस्र कितने वर्षकी २? ४० वर्षकी ।"“'महाराज उम्र' तो 
कम कर दो । * अच्छा लो, तुम्हारी २० वर्षकी उम्र कर दी 


क्र 
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श्र २० वर्षकी उम्र काटकर तिजोरीमें रख दो । पभ्रव गधेसे 
कहा--जावो तुम्हे पैदा किया । "महाराज काम क्‍या ? ** 
अरे दूसरोका खूब बोका ढोना, भार लादना गौर जो कुछ 
रूखा-सुखा ध्रुस मिल गया उसीको खाकर अपना पेट भरना । 
” सहाराज काम तो बहुत बुरा दिया।' महाराज उम्र 
कितनी दिया ? ४० वर्ष ।'महाराज उम्र तो कुछ कम 
कर दो" ग्रच्छा उम्र २० वर्षकी रख ली | अब मनुष्यसे' 
कहा--जावो घुग्डे पैदा किया | "महाराज काम क्यो ? 
प्ररे काम ? खेलना, विवाह करना, भोग भोगना, सौज मानना, 
बच्चे खिलाना, राज्य करना । * बहुत अच्छा महाराज । उम्र 
कितनी ?***४० वर्ष । महाराज उम्र तो कम है, अभी कुछ 
उम्र श्रोर बढा दोजिये, इतनी उम्रते क्‍या होता है ? “अच्छा 
मे देखता हु, यदि उम्र होगी तो ब्ौर दे देंगे । तिजोरीमे देखा 
तो ६० वर्षकी उम्र उन तीन प्राणियोकी काटी हुई धरी थी । 
कहा-- लो, तुम्हारा काम बत गया । ६० वब्षकी उम्र और ले 
लीजिये, अब तुम्हारी उम्र १०० चर्षकी हो गयी । तो होता 
चया है ? यह मनुष्य ४० वर्षकी उछ्त तक बडे मौजमे रहता 
है, सभी बड़े लोग खिलाने-पिलाने पालन-पोपणा करने वाले 
होते है, वह॒ खुब खर्च करता, खूब लेलता कूदता । तो ४० 
वर्षकी उसकी असली उम्र थी । उसके बाद २० वर्षकी उम्र 
भेघा वाली आयी । तो ४० वर्षके बादमे इसे खूब जुतना ' 
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पडता है, लडकियाँ बडी हो गयी, घन बहुत कम है पासमे, 
लोगोमे अपनी पोजीशन रखनेकी भी पड गयी, तो भ्रब॒६० 
वर्षकी उम्र तक खूब गधेकी तरहसे जुतना पडता है। नौकर- 
चाकर तो चाहे समयपर छुककर खाते है, पर यह साहब जब 
योडासा समय मिला तो बहुत जल्दीमे खाकर फिर फट कामके 
लिए भाग जाते है । तो ६० वर्षकी उम्र गुजर जानेके वाद 
अब आती है कुत्ते वाली उम्र । जो बेटा अ्रच्छी तरह रखता 
ही, परिवारका जो व्यक्ति कुछ अ्रच्छा बोल दे उसकी बात 
करना, उसकी विनय करना, चापलूसी करना, ये काम रह 
जाते है, और कामोसे तो गये । वे ८५० वर्ष भी गुजरे । अब 
आयी उल्लू वाली उम्र | अब कुछ भी नही कर पा रहे, पढ़े 
है, बठे है, उठा दिया किसीने तो उठ गये । टट्टी, पेशाब भी 
खुद नही कर सकते तो दूसरे लोग करवा देते । भ्रब उसको 
कोई पूछने वाला ही न रहा । यो समय गुजर गया । 


लोकसुखकी निःसारता--भैया ! यहाँके सुखोका क्‍या 
उठता है ? आखिर वह बुढापा तो आना ही है । लो सारी 
जिन्दगीमे जो आराम किया उस सबकी कसर निकलनेकी नौबत 
तो आती ही है । यहाँ क्या विश्वास करें, किसको अपना मारने ? 


बहाँके सुखोमे बाधायें ही बाधायें है । कर्मोदय अनुकूल नही, 
बह बाधा, योग्य श्रभीष्ठ साधन नहीं जुट रहे बह बाधा । जैसे 
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अपना परिशाभ है वैसा परिशभत नही हो रहा बाह्म अर्थमि, 
उसकी मानसिक बाधा। यहाँ निर्वापता है कहाँ ? सारी 
वाधायें ही वाघायें है, किन्तु सिद्ध भगवतोका आनन्द बाधा- 
रहित है । वहाँ दया बाधा ? न कर्म साथ है, न कोई झाश्रय- 
जन्य सुख है, ने वहाँ कोई आवश्यकता है, वे अपने अनन्त 
आनचन्दसे नित्य विभोर रहा करते हैं। ऐसा बाधारहित सुख 
है प्रभुका । इसी कारण प्रथुके श्रातत्दको परम आनन्द कहते 
हैँ । 

सिद्ध भगबंतके श्रानन्दकी विशालता---मिद्ध भंगवंतोका 
प्रानंद विशाल आनन्द है । यहांके सुखोंकी तो सीमा है, काल- 
ऊत ओर छोर है, जिनका अ्र्त है, ओर-छोर है, थीडी देरको 
हा, इस समयसे हुआ, थोडे समय रहा, दंस समाप्त । भाव- 
कृत श्रोर-छोर भी है, सुख तो मान रहे है, पर सुखंके साथ 
शका भी नग रही हैं, संशय थी चल रहा है, उस शकाकी 
वजहसे वह युद्ध छिज्न-भिन्न हो रहा है, उसका ओर-छोर 
कितना बन जाता है ? वह सुख तुच्छ है | इस जीछने संसार 
के इन्द्रियजन्य सुख अनेक जगह पाये है, परन्तु यह तृप्त हो ही 
नही सका । जैसे ईवन डाल-डालकर अ्रर्निको तृप्त नही किया 
जा सकता, इसो प्रकार समारके सुखोकों भोगकर, साधन जुटा- 
जुटाकर अपने प्रापको सुखसे तृप्त नही किया जा सकता । और 
सव अपने अ्नुभवसे विचार सकते हैं कि क्या तृप्त हो सके है 
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अब तक, वल्कि यह लग रहा होगा कि ऐसा सुख न भोगते, 
ऐसे दिन न व्यतीत होते, ऐसी कृबुद्धि न करते तो आज हम 
बहुत अच्छे होते । तृप्त होनेकी बात तो जाने दो । एक हानि 
टोटा बरबादीका ही अनुभव हो रहा होगा | ये ससारके सुख 
श्रति तुच्छ है । इन सिद्ध भपवन्तोका सुख विशाल सुख है । 
प्रभुके श्रानन्‍दकी वृद्धिहानिव्यपेतता--प्रभुका सुख सम 
है, हानि-वृद्धिरा रहित है, पूर्णा विकसित है । अब उसकी हानि 
भी नहीं और जब पूर्णा हु तो उसकी वढोतरीका भी क्या 
सवाल ? वह तो समग्र है, परिपूर्ण है । प्रत्यकत सासारिक सुख 
वृद्धि और हानिस सहित है । कभी कुछ बढ गया, फिर घट 
गया, निरन्तर ये हो वार्तें चलती रहती है । अरे एक श्रद्धान 
रखो--ज्ञानके बिना है गरीबी । ज्ञानप्रकाश हो उपयोगमे तो 
ही वह वास्तविक अमीरी है । आपका साथ देने वाला कोन है 
दुनियामे ? अरे इस जीवनमें तो साथी नहीं है कोई । जीवनके 
बाद, मरणके बाद तो साथी हो ही कोन सकता हैं ? जो लोग 
भी साथ निभा रहे है परिवारमे, कुटुम्बमें, मित्र-मण्डलीमे, 
प्रत्येककी यही बात है कि जो भी साथ निभा रहा है वह 
अपनी सुख-शान्तिके लिए कुछ सावन समझा है इसलिए साथ 
निभा रहा है। चाहे बच्य हो, चाहे छोटा हो | मालिक भी 
प्रगर कारखानके १००-२०० आदमियोका साथ निभा रहा है 
तो वह भी कोई नोकरोपर दया करके या उनपर कोई क्ृपा- 
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बुद्धि रखकर साथ नहीं निभा रहा । उसे स्वय विदित है कि 
इतके ही अ्रसादसे तो मुझे आबव होगी, मेरे भोगोपभोग साधन 
जुटेगे, तो अपनी सुख-शान्तिके लिए वह छोटोका साथ निभा 
रहा है, और वे नौकर, वे छोटे लोग भी मालिकका साथ कही 
मालिकपर दया करके, मालिकपर करुणा करके नही निभा 
रहे है, किन्तु वे सब भी यह गअनुभव्र करते है कि इस प्रकारसे 
इस मालिकका साथ देनेसे हमे सुख-सामग्री मिलती है, हम 
चैनसे रहते है । परिजनोमे भी यही बात घटा लीजिये । घरके 
बडे पुरुष, स्त्री, पुत्र, बच्चोका कुछ भी साथ निभा रहे है तो 
कही उनके किसी नातेसे नहीं निभा रहे, कोई वास्तवमे रिश्ता 
नही लगा हुआ है, किन्तु इसने मोहमे ऐसा हो समझा, ऐसा 
ही करनेसे हमे सुख-शान्ति मिलती है, ऐसे भावोके कारण बहु 
घरके बच्चोका साथ निभा रहा है। घरके छोटे बच्चे भी 
ग्रगर पिताका साथ निभाते हे, साय क्या कुछ तोतला बोल 
दिया, वितयसे बोल दिया, कुछ आज्ञा मान ली तो कही बहु 
बच्चा पिताकी भक्तिसे पितापर कृपा करके यो साथ नही घिभा 
रहा है, किन्तु वह जानता है कि इस तरहका व्यवहार रखनेसे 
हमे सब सुख-सामग्री हासिल होती है और मेरा ताम मौ 
पद्येस के लोगोमे विख्यात होता है । जब तक पिता जीवित्न है 
तब तक तो उसे सुखकी सुविधा न दी जाय और मरनेपर बढ़े 
काज अवसर करके उसके नामपर बड़ी दावते की जाये, बड़े 
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खर्चे किये जायें, दान दिये जायें । अगर वह पिता चुपावाप 
देखमेके लिए श्रा गया होता तो यही कहता कि मेरे मरनेके 
बजाय जिन्दामे हो सुख पानी दे देते तो प्रच्छा था। क्या है 
इस संसारमे ? जो कोई जो कुछ करता हैं वह अपनी सुख- 
शान्तिके लिए करता है, दूसरैका क्‍या करता है ? तभी यह 
प्रारयपरक सूख होनेके कारण ये वृद्धि-हानिकर सहित सुख है, 
परन्तु सिद्ध भगवन्तोका सुख हानि-वृद्धिसे रहित है, अनन्त 
पध्रानन्‍्द है, उसी समान आननन्‍्दसे वे सिद्ध भगवन्त निरन्तर तृप्त 
रहा करते है, जिस आनन्द आ्राकुलताका कही रचमात्र भी' 
प्रवेण नहीं है ऐसा प्रश्रुका सुख है। उसपर हृष्टि दीजिये और 
ससारके सुखाषर लात मारिये | उन सासारिक सुथोमे प्रीति 
करना योग्य नहीं । मात्र उनके ज्ञाताहष्टा रहे, यही अपने लिए 
हित्तकर बात है । ः 
प्रभुक्ते आनन्‍्ददों विषयात्तीतता--सिद्ध भगवानका शान 
विपयोसे:: रहित है । ससारके सुख विघयोका आश्रय करके 
हुआ करते है । किसी भी प्रकारके सुख हो, उन सुखोके श्रनु- 
भवनके समय किसी पर-विषयका उपयोग होना ही पडता है । 
यदि किसी परद्वव्य पर उपयोग मही है तो वह अमुभवन हो 
ही नहीं सकता । ऐसा है ही नही कि कोई परद्रव्य विषयमे न 
प्राय और श्रात्मामे सासारिक सुखका परिणमन हो । जब कि 
प्रात्मीय श्रावस्दके विकाससे यह देखा [जाता है कि किसी भी 
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हैं। 
बाह्मका विषय नहीं बनता । रूप, रस, गंघ, स्पर्श ओर शब्द 
से ५ इन्द्रियके विषय हैँ और अपनी आख्याके लिए बाह्य 
किन्‍्ही भी जीव लोकका ध्यान बनाना--थे सब मंनके विपय 
है । सिद्ध भगवानका आनन्द विषयोसे ग्रतीत है, इसी कारश 
उनके उत्कृष्ट आनन्द है। प्रश्चके आनन्दकी जातिका यदि कुछ 
स्त्राद लेना है तो यहाँ भी अपने मनको ऐसा ढालिये, ऐसा एक 
'सकलप और सत्यका आग्रह करके बैठिये कि समस्त बाह्म 
पदार्थ भेरे लिए असार है, समस्त विषय मेरे लिए अ्रहितरूप 
हैं । इस कारण मै किसी भी विपयक्रा उपयोग न करूगा ऐसा 
ग्रामह करके यदि विश्वामसे स्थित हों तो उस समय जो भी 
ग्रतुभूति होतो है, उसमे जो भी झावन्दकी परिणति होती है 
उससे सिद्ध भगवानके प्रानन्दकी जांतिका कुछ अनुमान किया 
जा सकता है तो सिद्ध भगवानका आनन्द विपयोसे रहित है । 
यहाँके सुखोका हो नाम वैपयिक है। सुख कहना भी गअच्छा 
अर्थ नही रखता, वेषयिक कहना भी अच्छा श्र्थ नही रखता । 
सखका ग्रथ है--स मायते स॒ुहावना, ख मायने इन्द्रिय | शजों 
इन्द्रियकों सहावना लो उसे सख कहते है । यदि शब्दकी झोरसे 
देखा जाय तो सुख शब्दकों भगवानके विश्युद्ध आनन्दकी बातकों 
नहीं कहना चाहिये, लेकिन भ्रवत सुख परमसुख नामसे इसका 
प्रचार क्यों है ”? तो इसका प्रचार है हम सब ससारी जीदोके 
समभानेके लिए । शब्दकी व्युत्वत्तिसे निरखा जाय तो सुख तो 
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सासारिक सुखोको कहते है । जिन्होंने सुखको हितरूप माना, 
ग्रच्छी चीज माना, सुखसे बडप्पव माना, सुखसे सतोप करते 
हैं, ऐसे प्राणियोको लोकोत्तर सुखकी बात कहनेके लिए, बताने 
के लिए सुख शब्दका प्रयोग है । अब वैपयिक शब्दपर चलो । 
विषयोसे जो उत्पन्न हो उसे वैपयिक कहते है। विषयोका 
उपयोग करके जो श्रानन्‍्दकी उद्भूति है जिस रूपमे भी वह 
वेषयिक सुख कहलाता है| भगवानका सुख वैषयिक नही है । 
स्वततन्न निराश्रय निविषय केवल एक उस आत्माके उपादानसे 
ही सिद्ध है ऐसा विपयविरहित प्रभ्ुका सुख है । 
प्रभुके आ्रानन्दकी निष्प्रतिदन्द्रता - प्रभशुके सुखमे इस्दता व॑ 
प्रतिद्ददता नही है, विसी दूसरी वस्तुका सम्बंध करके, ग्राकर्षण 
करके, श्रपेक्ष करके सुख होता तो उसे दृदज सुख कहते है और 
प्रतिकृदता नही हैं -- इसका श्रर्थ यह है कि वहाँ परस्पर कोई 
हीनाधिकता नही है । जो किसी सुखको छोड करके सुखकी 
उद्ध॒ुति की जा रही हो वे सूख सब दइन्दभावसे रहित है। 
श्रानन्‍्द शब्दका अर्थ है जो अपने प्रदेशोमे सर्व श्रोरसे समृद्धि 
शाली भाव हो | तो समृद्धि यही है जैसा कि आनन्द प्रम्ुका 
बताया जा रहा है-स्वाधीन, सहज निराकुल, निस्तरग, 
क्षोभरहित एक अवक्तव्य हैं, उसका . हे 


७... अवन्‍-की फइिनकओ था उसने 
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तो प्रभुमे सवे ओोरसे समृद्धता है, अतएवं उनके ग्रातन्द ही 
श्रानन्द है, ऐसा आनल्द प्राप्त करना हम लोगोका भी ध्येय है, 
होना चाहिये, पर ऐसा आनन्द पानेके लिए हममे कितनी अपने 
लिए तम्रता हो, हम अपने आपमे कितना नम सकते हो, अपने 
लिए हम कितना विनयशील बन सकते है ? इसकी भी कुछ 
गत जाननी चाहिये । जो भव्य पुरुष इस जगतके मायामय 
लोगोमे कुछ भी प्रपनी चाहना रखे, पोजोशन, इज्जत, सम्मान- 
अपमान अथवा कुछ विपयस्ख अधिक मिलने आ्रादिककी कुछ 
्रपेक्षा न रखता हो और जिसकी धुनि केठगल यह हो कि 
बे मै आत्मा स्वभावत सहज निस्तरग ज्ञानानन्दमात्र हर, 
मेरी शक्ति, मेरा स्वरूप जब ऐसा है तो यही स्वरूप रहो, ऐसी 
उन हो जिसकी, इसके सिवाय तीन लोकमे किसी भी पदार्थकी 
जगह ने रखता हो, तीन कालमे भी भ्रन्‍्य पदार्थ मेरे लिए कुछ 
भी श्रेयस्कर नही है, ऐसी जिसकी श्रद्धा हो, केवल एक यही 
पहज ज्ञानभावकी दृष्टि--यहाँ ही रहकर तृप्त रहना, यहीका 
अवलोकन करके, इसको एक उपयोगमसे ले करके शझपने झ्रापको 

( सेतुष्ट बनाये रखना, यही मात्र मेरा काम है, ऐसी जिसकी 

क्रिया हो बही पुरुष इस आनन्दका पात्र हो सकता है । 

प्रभुके आनन्‍्दकी अ्रन्यद्रव्यानपेक्षता-प्रभुका सुख अन्य 
प्रव्योकी अपेक्षा नहीं रखा करता है जब कि यहाँ कितनी 
भ्रपेक्षाये रखी जाती है और उन श्रपेक्षा्रोमे कितनी प्रकारकी 
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कपायें करते है, ये सब सासारिक सुख मलिन सुख है, परन्तु 
सिद्ध भगवानका वह परम , श्रानद है, क्योकि उन्हें प्रन्य द्रव्यो 
की अपेक्षा ही नही है । सब कुछ जो शआात्माधीन हो वह तो 
वास्तविक सुख है, ऐश्वयं है और जो पराधीन हो, परकी 
आशा रखकर हो वह सत्र एक क्लेश है, विउम्बना है। प्रभु 
सिद्ध भगवानका सुख अन्य द्रव्योकी अपेक्षा न रखकर होता 
है । कोई पुण्योब्यसे कुछ सामग्री प्राप्त हो तो उसमे भी जो 
आह्ष्टि श्रासक्ति और उससे अपने झापको बहुत बडा ग्रनुभव 
फरना यह अगर परिणाम बनता है तो इसका फल अन्तमे 
इससे नीचेकी स्थिति पाना होगा, अतएव सग प्राप्त हो तब 
भी विरक्ति रहना चाहिये और अप्राप्तकी तो वाजञ्छा हो क्या 
करेगा जो प्राप्तमे भी वराग्यभावमे रहता हे । यह एक साधना 
है । जब परद्रव्योमे अनाशक्ति अनपेक्षाकी यहा साधना बनेगी 
तो कभी यह उपयोग एक स्वाधीन रह सकता है, प्रन्य द्रव्यों 
की अपेक्षा बिन] रह सकता है और उसमे यह विकास झा 
झकेगा कभी ओर तभी अन्य द्रव्यकी अपेक्षासे रहित सुख 
होगा | 

ग्रभुके आनन्दकी निरफ्मता--प्रश्ुका सुख उपमारहित 
है । ससारके किस महान व्यक्तिस सिद्ध भगव्ानके ग्रानन्दकी 
उपमा दी जाय ? चाहे .कोई सावंधभौम हो, चक्री हो, बडा 
दिग्गज विद्वान हो, धनी हो, इन्द्र हो, कैसा ही कोई हो, पर 
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किसके सुखसे सगवानंके शुंखकी तुलना की जाय ? यहा तो 
कोई उपमभाके योग्य नही है । प्रशुका आनन्द प्रशसुकी ही तरह 
है, इतना ही कहकर एक सत्तोष किया जा संकता है। ससार 
के कोई भी प्राणी ऐसे नही हैं कि जिधकी उपमा प्रश्ुको दी 
जाय, अतएप भण्वानको सुख उपयारहित है । ये सब अनुभु« 
तिया, थे सब॒धिकास श्रथवा इसके विपरीत घरबादी ये सब 
अपने श्रापके सबसे सब श्रध्यात्य पडे हुए है । हम जैसी अपने 
आपकी प्रतीति करते है उसके श्रनुकूल हुमपर बात गुजरनी 
गुरू होती है। हम अ्रपनेकी किसी पर्यायरूप अचुभगण करते 
है--मैं इसका पित्ता हू, तो पुन्रकी चिल्ता करके उस पिताकों' 
जो कुछ विकल्पमे मरना चाहिये थे सब बातें उसमे श्र जायेंगी, 
चयोकि उसमे उस तरहकी प्रत्तीति की है । अपनी प्रतीति जैसे 
किर्सी पोजीशन रूपसे हो, बस ऐसा मैं हु तो उसकी परिणति 
उसके ही श्रनृकूल चलेगी । जब कोई अपने आपकी प्रतीति इस 
प्रकार करता है कि से सहज निस्तरग ज्ञानानन्दस्वभावी हू, 
केवल ज्योतिप्रकाण, किसी अन्‍्यसे कुछ लेना-देवा बही, कोई 
छोटे बडेकी बात नहीं, किसी प्रकारका सम्पर्क नही, केवल 
एक विशुद्ध ज्ञानस्वरूप हू, ऐसा स्वभाव है, ऐसी प्रतीति करेगा) 
कोई तो उसपर यही ज्ञाताकी स्थिति गरुजरेगी, वर्तेगी तब बहा 
चह अपना कुछ लाभ ही पायगा । तो यह सब हमारी प्रतीति 
के आधारपर बात है। हम अ्रब॒पर्मके लिए बढ़े बड़े श्रम 
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करते है, पर मौलिक बात यह रखनी होगी कि हम अपने 
आपको किस तरह प्रतीतिमे लिए हुये है ? यहांके मोहकी बातें, 
किर ये सब बातें सही रूपमे होने लगेगी । प्रभुका आनद ससार 
के किसी प्राणीके सुखसे तुलना नहा करता, वह आनन्द 
अतुल्य है । 

प्रभुक्े श्रानन्‍दकी श्रसितता--प्रभ्ु के आ्रानन्दका कभी 
विनाश नहीं होता, उस झ्रानन्दका कही परिमाण नही । सुख 
का परिमाण अर्थात्‌ यह कम सुख है, यह ज्यादा सुख है। 
साँसारिक सुखोमे तो इसका परिमाण बताया जा सकता, चाहें 
थह कैसी हो दृष्टिको लेकर बताया गया हो, पर जहाँ केवरर 
एकरूप आनन्द है, चरमसीमाको प्राप्त आनन्द है, निविकत्य 
है, जहाँ क्षोभ आकूलता जरा भी नहीं है उस आनन्दमे क्‍या 
परिमाण लगाया जा सकता ? वह आनन्द अपरिमित है, भांब 
से अपरिमित है, कालसे श्रपरिमित है, उसमे कोई सीमा नहीं 
है । जब कि ससारके सुखोमे ओर-छोर पाये जाते है । अ्रक्से 
हुआ अश्रब तक है । लो इतना है, इतनी कमी रह गयी । सुख 
का भी थोडा-धोडा ख्याल बनता है और भय सकट शरक्षि 
विडम्बना इनका भी साथ परिणाम रहता है तब उस युखकी 
दया महत्ता, क्या अमितता ? सिद्ध भगवानका सुख हर प्रकार 
हे झमित है, कोई धोखा नहीं, कोई उसकी विरुद्ध विपरिणति 
नही हो सकती है । उनका आनन्द अमित है । 
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प्रशुके आनन्दकी शाश्वत सोर्बकालता--प्रश्ुका श्राननन्‍्द 
शाश्वत है, सदा रहने वाला है। इस हो; उपादानकी श्रोरसे 
निरखा जाय । बाधाका क्या प्रश्व हैं? किसी भो समय आनद 
के परिणमनमे अन्तर आये, अचन्तराय आये, विष्न भागे, ऐसा 
प्रशुके आनदमे नहीं होता । अब उप दशामे कोचसा ऐसा भाव 
हो सकेगा जिसके कारण उनके आनन्‍दमे बाधा भ्रा सके । जब 
कोई कल्पना ही नही, जब किसी बात्तकी श्रा ही नहीं, कोई 
उस परिणमनभे रोब ही नहीं तब वह मिटे, यह कैसे सम्भव 
है ? सिद्ध भगवानका आ्ानद सर्वकाल हे ।; देखिये ऐसा आनद- 
निधान अपनो स्थिति बतानेके लिए पूर्ण निविकल्प होना ही 
होगा, निस्तरग परमश्ान्त क्षोभरहित ऐसी स्थिति होती हो 
होगी, तो जिसके बिना उत्कृष्ट ता नही, जो बात आगे चलकर 
होगी उसे अ्भीते हो जितना बच सके शक्तिके अनुसार अधिक 
से अधिक रूपमे फरनेका यत्त क्यो ने किया जाय ? न किया 
जाय, इस ही का नाम प्रमाद है। धामिक प्रमाद क्‍या ? विषय 
कपायोमे उत्साह जगाना और विषय लाभोपते अपने श्रापका 
एक बडप्पल समझता, ये सब उसके विष्त है। अपने आपको 
एक ग्रवनलि्े ले जावेकी बात है । जो उदंझ्य बताया ग्रया 
सिद्धकोी उदाहरभ्मे लेकर उसके विरुद्ध बात है ऐसी स्थितियों 
से हम उस सस्माममे अपने कदम नही बढ़ा सकते है । तो प्रशु 
का शरह प्रानन्द शाश्वत है, सर्वक्ाल है, मिरतराय है, रोध- 
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रहित है । 

प्रभुके श्रानन्‍्दकी उत्कृष्ठानस्तसारता--प्रभुका आनन्द 
उत्कृष्ट श्रनन्त सार वाला है, पूर्ण सार है, उत्कृष्ट सार है। 
कभी यहांकों योग्य जुद्ध परिणतियोके अ्रशोमे अपने शुद्ध 
श्रांशिक शुद्ध आनन्दका अनुभव करते है, जब ऐसी समाधि भी 
सार है, ऐसी समता सारभ्ृत्त है, ऐसा निरपेक्ष श्रानन्द सार है, 
तो उस ही जातिमे और बढ़-बढकर जहाँ परमसार अवस्था 
हीती है उसे कहते है उत्कृष्ट सार वाला और वह श्रनन्त है, 
प्रचिनाशी है, ऐसा उत्कृष्ट अनन्त सार वाला प्रभुका आनन्द 
है, इसमे कोई सन्देह नहीं । यह सिद्धभक्तिका पाठ है, इसमे 
सिद्धकी भक्ति को गई है । सिद्धकी भक्तिसे प्रयोजन क्‍या है 
कि मेरी सिद्धिकी प्रसिद्धि हो, और वह सिद्धि क्या है ? तो 
झात्माकी उपलब्धिका नाम सिद्धि है, आत्माके ग्रुणीके विकास 
का नाम सिद्धि है, किन्तु अनादिबद्ध आत्मा जब अपने यथार्थ 
बोझको प्राप्त हो और यह अनुभव करे, झोह यह मै तो दुःख- 
रहित ही हू, ज्ञानानन्दस्वरूप हु, फिर उसका उपादान रहे, 
अहर रहे, उसकी आराधना रहे तो उसके प्रसादसे निरग््नन्थ _ 
साधुजन एक ग्रुणगकी चरम अवस्थाको प्राप्त करते है और 
फिर रहे-सहे जो कुछ बहुत रोधके कारण बने थे, विकासके, 
बिरोधके, कारणोंके कारण बना करते थे उन दोषोका भी 
प्रभाव होता है, भधातियाकम और नोकर्मका भी अभाव होता 
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है तब वहाँ सिद्ध श्रवस्था प्रकट होती है। उस अवस्मामें' 
उत्कृष्ट अनन्त सार वाला आनन्द है । ह 
उपासकोक्का प्रयोजनशूत तस्व--सिद्धका उत्कृष्ट शाना- 
नन्‍्दमय स्वरूप जब हमे ज्ञात हो तब हमारा लक्ष्य पुष्ट बनता 
है । हमे ऐसी सिद्धि चाहिग्रे । तीन लोक तोन कालमे इसके 
विरुद्ध मुझे कुछ न चाहिये । एक प्रकारसे श्रगर देखा जाय तो 
यो कह सकते है कि हमें अपना अस्तित्व मिटा देना चाहिये । 
यहाँ अ्रस्तित्वके सामने विशुद्ध अस्तित्वकी बात नही कह रहे, 
किन्तु जिन-जिन पोजीशनोके रूपमे, पर्यायोक्रे रूपमे अस्तित्व 
समझा जा रहा है वे सब मिटा देने चाहिये अथवा जो कुछ 
पोजीशन मानी जाती है, जो कुछ इज्जतकी तरग उठती है 
मनमे, वह सब इज्जत धुलमे मिला देनी चाहिये। मुझे कही 
कोई मत जाने, मुझे क्‍या करना है ? न होता आज मै मनुष्य 
भवमे, अन्य किसी पर्यायमे होता तो लोग मुझे कुछ समझते 
भी क्‍या ? तो मैं एक सत्‌ हू, चेतन हू, आया हू मनुष्यभवमें 
तो लोगोमे अपना बडप्पन रखनेके लिए नही, लोगोमे अपना 
नाम चाहनेके लिए नही, किन्तु मै गुप्त ही रहकर अथवा 
किसी भी प्रकारका लोग माने, उस सबकी अपेक्षा छोडकर मैं 
अपने आपमे गुप्त ही गुप्त अपनेभे ही प्रवेश करता हुआ अपने 
आपको पाऊं और सहज सुखी होऊँ, इसके लिए यह जीवन 
है । ऐसा एक अपना विचार सुहढ् होना चाहिये । तो ऐसे हे 
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विचार भावना और उपासनाके प्रसादसे जो भगवत सिद्ध हुए 
है उनका ग्रानद उत्कृष्ट है, भ्रतन्‍्त है और निरुपम सारभूत है, 
ऐसा सिद्ध भगवानका जो सुख हैं वह उनके ही उपादानसे 
सिद्ध है ग्र्थात्‌ भ्रब तो जैसे घर्म, श्रधर्म, प्राकाश, काल 
श्रादिक परिणमते है, पर उनके परिणमनमे यह कॉलमात्र 
निमित्त है, अन्य श्र कुछ नही है, इसी प्रकार सिद्धके सर्व 
प्रकारके उन परिणभनोमे निम्मित्त एक मात्र काल निमित्त है, 
प्रन्‍्य कोई पदार्थ नही है । जो पदार्थभे विषय ज्ञेय भ्रातते है वे 
विषयश्रत है, निमित्तभृत नहीं कहलाते । निमित्तमे व विपयमे 
प्रन्तर है, अथवा निमित्तमे और श्राश्रयमे श्रन्तर है। तो शभ्रब 
वहाँ केवल कालमात्र ही उनके परिणमनमे निमित्त है, ऐसा जो 
स्वाधीन भ्रन्य द्वव्यकी अपेक्षा बिना जो ग्रानद है सिद्धका वही 
हम लोगोकी एक उपासनाका विपय है । 

नार्थ: क्षुत्तडविनाशाद्विविधरसयुतैरत्नपानैरशुन्यानास्पृप्टे- 
गेन्धमारल्यन हि सृदुशय्नैग्लानिनिद्राद्यमावात्‌ । आातड़ूतेरभावे 
तदुपशमनस:द्भेपजानर्थतावदू. दीपानर्थक्यवद्दा व्यपगततिमिरे 
दृश्यमाने समस्‍्ते ॥५॥॥ 

सिद्ध प्रभुके श्न्नपानका प्रयोजन ने रहनेका कारण--- 
अरब प्रभुको नाना प्रकारके रसीले श्रन्नपानोसे कोई प्रयोजन 
नही रहा, क्योंकि क्षुधा और तृषाका उनके विनाश हुआ है 
अज्नपानका प्रयोलन किसी सीमा तक साथु अवस्था त्तक था, 
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प्रभत्त अवस्था तक था । था वह भी एक संयमसाधनाके लिए 
जिस पुरुषने यह अपना ध्येय बनाया है कि ये प्राण रखना है 
इस शरीरमे, किसलिए रखना है कि इस समय मन श्रेष्ठ मिला 
है और बुद्धि धम्मं और ज्ञानमे लगनेका काम करती है, हम 
शान्तिके मार्गपर भी कुछ चल पडे है, शान्तिक्ा स्वाद भी गा 
रहा है, उस निव्रिकल्प आानन्दकी अनुभूति भी कभी हुआ 
करती है । मुभे; यहु जीवन बनाना है, ऐसी स्थितियाँ बनानी है 
उसके लिए वर्तमान योग्यतामे प्राण रखने अपेक्षित हो गए, 
सो उन प्राशोकी रक्षाके लिए जो कि सयमकी साधनाके लिए 
ही रखे जाना है । कुछ अ्ज्नपान किया जाता है, पर उस अन्न- 
पानमें भूद्धता न हो, प्रपने बड़प्पनकी चाह ने हो, उसमे मौज 
न माना जाय, उसमे अपनी चतुराई न समभी जाय, किस्तु 
जैसा मिले थुलभतया, बस वह प्राणोकरी रक्षाके लिए काफी 
है । उन प्राणोकी रक्षाके लिए अन्नपान था, लेकिन श्रब उच्च 
अवस्थामे ओर सिद्धका यहाँ प्रकरण चल रहा है, अतएब सिद्ध 
के सम्बनभे कहा जा रहा है कि अब सिद्ध भगवानको अजन्नपान 
से कुछ भी प्रयोजन नही रहा, जरा भी विकल्प अवस्था नहीं 
है | प्रयोजनकी बात दूर रही, क्षुबा, तुषा आदिक समस्त दोषो 
से दूर हो गए है, क्‍या स्थिति है सिद्धकी झ्रथवा हमारा हिल 
पूर्ण रूपसे होगा तो क्‍या स्थिति बनेगी ? अपने आपके बारेमें 
आखिरी उन्नतिकी स्थिनि की जाने वालेकी उत्सुकता होती ही 
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है तो क्या स्थिति होगी ? उस ही स्थितिक्रा वर्णनहै सिद्ध- 
भक्तिके रूपसे । अब सिद्ध भगवान समस्त ग्न्‍न्य द्रव्योकी अपेक्षा 
से रहित है। 
प्रभुके गन्धसाल्यादिका प्रयोजन न रहनेका कारण--जो 
अष्टकर्मोकोी नष्ट करके सिद्ध हुये है .उन्र सिद्ध भगवानको अब 
किसी भी परवस्तुकी आवश्यकता नहीं रही, तन किसी परका 
प्रयोजन रहा । वे कभी भी अपवित्र नही होते | केवल ज्ञानस्व- 
रूप है ना सिद्ध, शरीर भी नही है, तो अब शञानस्वरूपमात्र वे 
सिद्ध भ्रपवित्र कैसे हो ? औपचारिक अपविन्न भी नहीं हो 
सकते और श्राध्यात्मिक अ्रपवित्रता भी नही हो सकतो । विभाव 
रागद्वेष ये सब दूर हो गये और उनके आत्यन्तिकी विशृद्धि 
पकट हुई है । श्रव वह विशुद्ध ज्ञान, वह विशुद्ध उपयोग अप- 
वित्र कंसे हो ? श्रपविश्नताके मायने जिस ससार अ्रवस्थामे हम 
ग्राप लोगोके ज्ञान अपवित्र है, जिस ज्ञानके साथ रागद्रेष भाव 
लगा हो वह ज्ञान भी अपवित्र कहा जाता है । वो आ्राध्यात्मिक 
अपविन्नता भी नही है प्रौर औपचास्कि अ्रपवित्रता भी नहीं 
है । जब शरीर हो नही है, कोई सम्बंध ही नही है तो भ्रब वे 
अपवित्र क्या होगे ? यही कारण है कि उन्हे किसी भी पर- 
वस्तुसे प्रयोजन नहीं रहा, न उन्हें झ्ब इतर गध आदिक 
याहिये, न उन्हे स्वान करनेके लिए जल चाहिये । वे निरपेक्ष 
है, केयल ज्ञानप्योति्मय पदार्थ है । ये सब विशेषण इसलिए 
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बताये जा रहे है कि चूकि अनेक लोग प्रभ्ुका स्वरूप इस 
तरह मानते है कि वे खूब खाते-पीते भी है, बनमे खायेंगे, 
शहरोमें खायेगे । तो अनेक लोगोंने भगवातका स्वरूप खाने- 
दीने वाला भी माना है और नहाने वाला इस तरहका स्वडय 
माना है, इस कारण कहना पड रहा है नही तो जो भगवानके 
स्वरूपको जानता है उसको तो इन बातोकी शका ही नही है 
कि भगवान वही खाते भी है या नहाते भी है । अरे भगवान 
तो ज्ञानज्योतिपुञ्ञ है । ज्ञानस्वहप सत्‌का नाम भगवान है । 
वह कभी अपविन्न ही नही होता । उसे क्‍या प्रयोजन है स्नान 
क्रनेका या कोई लेप लगानेका । जैसे कि उत्तके क्षुधा तृषा ही 
नही है, क्या प्रयोजन हैं कुछ खानेका ? 

प्रभुके शब्याका प्रयोजन न रहनेका कारण--अभ् शान 
द्वारा सारे जगतकों जानते रहते है । ज्ञान ढ्वारा सहज भावमें 
सव कुछ जाननेमे आये, इसमे कोई श्रम नही होता, कोई 
थकाबट नही होती, न उत्तके कोई निद्रा आरती है । तो जब 
कोई थकाबट नही, निद्रा नही तो क्या जरूरत है कि कोमल 
सेज चाहिये, प्रशुको कोमल शय्यावंग भी आवश्यकता नही है । 
बात सुननेमे कुछ यो लगेगा कि वया छोटी-छोटी बातोका 
चर्णोन किया जा रहा है ? अरे इन छोटी-छोटी बातोका वर्णन 
निषेघरूपमे यो करना पड रहा है कि अनेक भोले लोग 
ऐसा सानते है कि भगवान शय्यापर सोते हैं, बडी कोमल 
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शय्या हो है, किन्तु भगीतवानका स्वरूप तो एक ज्ञानज्योत्ति 
हं, वे शरोररहित है । तो केवल ज्ञानपुञजको कहाँ शब्शा रखी 
जायगी ? वे कहाँ विराजेंग ? वे तो आक्राशकी तरह अमूर्त 
निलेंप ज्ञानस्वरूप है, उन्हे शब्या आदिकसे कोई प्रयोजन नहीं 
है । जिसे किसी रोगकी पीडा नहीं है तो ऐसा पुरुष रोगके 
उपशम करने वाली दवाइयोका सेवन क्यो करेंगा, उसका उन 
दवाइयोका सेवन करना ग्रनर्थकर है । जिसके शरीरमें कोई 
फोड़ा-फूसी ही नही हे, साफ शरीर है, कही कोई चर्म रोग 
नही है वह मलहम पट्टी क्यो करेगा ? ऐसा तो कोई नहीं 
करता । और यदि कोई ऐसा करे तो वह तो मृर्खे कहलायेगा। 
तो जिसे किसी प्रकारका रोग नही है वह क्‍यों औषधि उपचार 
करेगा ? इसी त्तरह प्रभु कहते है ज्ञानस्वरूपकों । उस ज्ञानस्व- 
रूपमे न थकावट है, न निद्रा है तब शय्याकी क्‍या जरूरत ? 
अथवा जैसे जिस जगहमे, जिस मंदानमे, जिस महलमे बहुत 
बडा उजाला दिनके सुर्यका है, जहाँ सब कुछ दिख रहा है, 
तेज धूप पड रही है, खूब उजाला हो रहा है, अब वहाँ दोप 
जलानेकी क्या जरूरत ? तो जैसे उजेले वाली जगहमे दीप 
जलाना अनर्थ है इसो तरह जो अनन्त पुखमे लीन है, जिनके 
विशुर ज्ञान है और ज्ञान आतन्द ही जिनका स्वरूप है उनकी 
इन शय्या आदिक व्यवहारोंकी क्या जहूरत है ? इन अच्य 
द्रव्योकी अपेक्षास रहित प्रभ्रुका स्वरूप हें । 
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ताहक्सपत्समेता विविधनयतपश्संयमज्ञानहष्टि--चर्यासिद्धाः 
समम्तात््रविततपशसो [विश्वदेवाधिदेवाः । भूता भव्या भवन्तः 
सकलजगति ये स्तृयमाना विशिष्टैस्तान्सर्वान्नौम्यनन्ताबिजग- 
मिश्वुरर तत्स्वरूप त्रिसन्ध्यम ॥६॥ 

' सिद्ध प्रशुकी अलौकिक सम्पन्नता--सिद्ध भगवान अपने 
आत्माकी बहुत बडी सपत्तिसे सहित है, उनके कोई आकुलता 
ही नहीं है, किसी प्रकारका कोई क्षोभ ही नहीं, सकल्प-विकल्प 
ही नही, विशुद्ध ज्ञानस्वरूप है | दुःख तो उनको है जो परको 
अपेक्षा रखते है, परमे मोह लगाते फिरते है। मोह करना 
एक बहुत बडा भारी अपराध है, क्‍यों अपराध है कि वहाँ 
सरासर मृढता है कि है तो अपना कुछ नही, अपना तो केवल 
ग्रात्मा है, स्वय है, स्वयसे बाहर सब पर ही चीजे है, अत्यत' 
निराली है, रंचमात्र सम्बन्ध नहों है, और चित्तमे बसाये है, 
मेरा है, मेरा है, यह तो वहुत बडा श्रपराध है | तो मोह जहाँ 
है वहाँ क्लेश है । जहाँ मोह नही, श्रज्ञान नही, रागद्वेषकी 
कशिका भी नहीं वहाँ काहेकी आाकुलता ? बहुत बडी सम्पत्ति 
है उन सिद्धप्रभ्रुकी । वे कर्ममुक्त श्रात्मा होकर अब सिद्ध हुये, 
चारित्रसे सिद्ध हुये, दशेनसे सिद्ध हुए, ज्ञानसे सिद्ध हुए, 
संयमसे सिद्ध हुए, तपसे सिद्ध हुए। उन अनेक उपायोकों 
करके सिद्ध परमेष्ठीकी श्रवस्थामे जो उन्होने निविकल्प समाधि 
का यत्त किया था उसके प्रतापसे अ्रब वे पूर्ण सिद्ध हो गए 
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हैं। प्रव सिद्धसे शागे कुछ करनेको जरूरत नही रही । जैसे 
च।वल पक गये, सिद्ध हो गए तो उसमें कोई जरूरत तो नहीं 
है । 

सिद्ध प्रभुकी श्रलोकिक यशस्विता--वौसे है सिद्ध भग- 
सान ? चारो श्रोरसे जिनका यश विस्तृत हो रहा है । देखो 
ज्ञानी पुरप जिसकी तारीफ कर सकें, तारीफके लायक तो वहीं 
है भ्रोर श्ज्ञानी लोग चाह करोडो ही किसीकी तारीफ करे तो 
वह तारीफके लायक नही है | मोही लोग मान लो किसी एक 
नेताकी तारोफ कर रहे हैं तो क्‍या वे मोक्षमार्गके गुणोसे युक्त 
हो गये ? जिसकी तत्वके रुचिया परखने वाले तत्त्वज्ञानी पुरुष 
तारीफ कर सके तारीफके लायक तो वह है । तो कहते है कि 
भगवानका यश बडा विस्तृत है । जो बड़े-वड़े राजा महाराजा 
थे, उन्‍होंने भी यह भ्रनुभव किया था कि गृहस्थीमे, मोहमे, 
रागहेषमे भ्रात्माका कल्याण नही है, किन्तु श्रात्मा इतना ही 
नही है जितना कि इस शरीरमे झाया है, श्रब रह रहा है। 
ग्रे ग्रात्मा तो पहिले भी था, श्रागे भी रहेगा । कहाँ रहेगा ? 
बर्तमानमे जो समागम मिले है वे तो सब छोडने ही पडेंगे, 
छूटेंगे ही । तो जो चीज छूटनेकी है उसमे मोह बचाना, उसका 
ऐसा ध्यान बनाना, उसके बिना मै कुछ भी नहीं, मेरा कोई 
बडप्पन ही न रहेंगा, मेरा गुजारा ही न होगा-यो मोह करना 
अ्रयोग्य है । परे झात्मापर दृष्टि रखो, उत्साह जगावो तो मेरे 
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को गुजारा है। मेरा गुजारा| किसी दूसरेके कारण नहीं हैं। 
अपने ज्ञानकों सम्हाल लेंगे तो गुजारा बनेगा श्रौर यदि अपने 
जानको बिगाड लेंगे तो चाहे कैसा ही वेभवसम्पन्न घर हो, 
वह आत्मा तो गया-बीता हो गया । जिसका ज्ञान बिगड गया 
उसका तो सब विगड गया, और जिसका ज्ञान सावधान है, 
नहीं है धन, साधारण स्थितिका है, लेकिन वह तो अमीर है । 
उसकी सम्हाल तो बराबर बन रही है | तो ऐसे राजा, महा- 
राजा जिनके पास बडा वैभव था, जब उन्होने अनुभव करू 
लिया गृहस्थीमे रहकर कि ये सब जगजाल है, यहाँ सारका 
नाम नही है, रचमात्र सार नहीं है किसी परवस्तुकी ओर 
दृष्टि रखनेसे, तब उन्होने सर्व॑ परिग्रह छोड़ा और केवल एक 
ग्रात्माके ध्यानमें ही रत रहने लगे। 

सुतीस्दों औ्रोर देवेन्द्रों द्वारा प्रशुको सहवीयता--अ्रत्र भी 
ज्ञानी विरक्त अनेक सुनीश्वश होगे, वे अब किसका ध्यान कर 
रहे है ? इसी सिद्धस्वरूपका । तो जिसकी बड़े-बड़े ज्ञानी ऋषि 
उपासना करें उनका है यश श्रसली । और यहाँके किसी नेता 
का हजारो लाखो मोही अज्ञानी पुरुषोने यश गाया तो वह 
गुणी नहीं कहला सकता । मोही लोगोकी दृष्टिमे गुगगी है, पर 
ग्रात्माके जो श्रद्धान, ज्ञान, चारित्र गुण हैं उनका तो उसमे 
विकास नही है, रत्ननयको बात उसमे नहीं है । ये सिद्ध प्रश्न 
बड़े-बड़े मह॒पियोके द्वारा भी उपासनीय है, अतएवं इनका यज्ञ 
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से ओर फैला हुआ है | अभी नेता तो जिस देशमे है उ्ती 
देशमे माना जाता है, पर सिद्ध भगवान उनका स्वरूप भरत- 
क्ेत्रके ज्ञानी पुरुष मान रहे है। ऐरावत क्षेत्रके भी मान रहे 
है और विदेह ज्षेत्रमें जितने ज्ञानी ऋषि है वे भी उन्हे मान रहे 
है, ढाई द्वीपके सब ऋषि सत मान रहे हैं और स्वगे लोकमे 
जो कि पूरे राजूभरमे फैला हुआ है, ढाई हवीपसे कितनी ही हर 
स्वयंभूरमण समुद्र तक फैला हुग्ना है, कितना विशाल देवोका 
समूह है वे सब उन्हें मान रहे हैं। पुरुषोसे थे देव असल्यात- 
गुरो है। चारो गतियोमे सबसे कम सख्या है मनुष्योकी । 
भनुष्योसे श्रसख्यातगुरों तो नारकी जीव है, और नारकियोरे 
भी असख्यातगुरो देव है। तो देवोकी सख्या बहुत अधिक है, वें 
सब देव भी सिद्ध प्रभुका, श्ररहत प्रभुका ध्यान करते हैं। गो 
यश तो परमात्माका है श्रसली | तो जिनका यश चारो भोर 
खूब फैला हुआ है ऐसे है वे सिद्ध भगवान । 

सिद्ध प्रभुकी विश्वदेच्ाधिदिवता--विश्वके जितने भी देव 
है सबके अधिदेव सिद्धप्रभ्मु है। जितने बडे माने जाने वालें 
पुरुष है या जिनको लोगोने देव माना है उन सबसे भी ऊाः 
ये अधिदेव है । अरहत भगवान परमात्मा हुए है, उनके कल्प 
नायें नही है, इसलिए वे अब सिद्ध भगवानकी उपासनाम नहीं 
है, किन्तु ज्ञान तो उनके भी है--अरहंत अवस्थासे अत 
अवस्था सिद्ध अवस्था है और उनको सिद्ध अवस्था होगी एबं 
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पे उत्कृष्ट सद्ध कहलायेंगे श्रर्थात्‌ वे विश्वके जितने देव हैं 
सबके अ्धिदेव है । तो ऐसे सिद्ध भगवान जो अनब्त हो के. 
है, जो अनन्त होगे, जो इस समय हो रहे है समस्त जगतमे, 
उत्त सब सिद्धोको, जिनका कि बडे-बडे विशिष्ट योगिराज भी 
स्तवत करते है उन सर्व सिद्धोको उस पदकी प्राप्तेके लिए 
अथवा उस सिद्धस्वरूपकी प्रसिद्धिके लिये मै नमस्कार करता 
हृ। 

सिद्धभक्तिसे सिद्धक्षेत्रधात्रकी सफलता--यह सिद्धभक्ति 
के पाठ चल रहा है। इसमे सिद्ध भगवन्तोकी भक्ति की है । 
श्रनेक भव्य लोग भक्तजन क्षेत्रपर वन्दनोके लिए आते है, सिद्ध 
क्ेत्रकी वदना करते है । इस भरत ज्षेत्रमे, इस आयंखण्डमे एक 
तोरथंराज मानता जाता है सम्मेदरशिखर । यहाँसे करोडो मसुनी- 
श्वर सिद्ध हुपे है । सिद्ध क्षेत्रकी वच्दना करते हुये यह भाव 
रखना चाहिये कि सवोत्कृष्ट श्रवस्था है तो सिद्ध भगवानकी 
श्रवस्था है और मेरेको भी कोई उत्कृष्ट प्राप्तव्य श्रवस्था है तो 
चह रिद्ध अ्रवस्था है। सिद्ध दशाके सिवाय मुझे अन्य कुछ न 
चाहिये, ऐसा अपना निविकल्प चित्त बने तब तो समझो कि 
सिद्ध क्षेत्रकी वन्‍्दना हमारी प्रूणें सफल हुई। मुझे सिद्धदशासे 
नीचेकी छोटी बातें यहाँकी सिद्धि प्रसिद्धियाँ, सम्मान, लोगोको 
उपासना-ये सब मुझे कुछ न चाहिये । मुझे तो वह एक कैव- 
स्यदशा चाहिये । केवल मै आत्मा ही श्रात्मा रहूं। शरीर भी 
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न हो, कर्म भी न हो, किसी प्रकारके रागह्वेषकी तरग भी ने 
हो, वेवल ज्ञानमय ज्ञानमें बतंता होऊँ, केवल यह ही मात्र 
चाहता हु, ऐसी धारणा बत जाय, ऐसा निश्चय बना लेवें 
अ्रपने चित्तमें तो सिद्ध क्षेत्रकी वन्दना सफल है। नही तो एक 
दिल बहलावा है । आये, मनको सन्तुष्ट कर लिया, अब वदना 
कर लें, ग्रब॒ घर चलें, वन्दना करते जाते, परिवारका मोह 
झोौर भी अधिक बढाते जाते । अरे वन्दना करते हुये यह भाव 
रखो कि हमारी जो वंमान दशा हैं वह तुच्छ दशा है, 
अहितरूप _दशा है । उससे मेरी सिद्धि नही है। मुझे सिद्ध 
भ्रवस्थासे नीचेकी कुछ बात न चाहिये, और अपने आपके स्व- 
रूपमे उसे निहारने लग जाये, मेरा तो यह स्वरूप मौजूद है । 

अ्रपनी शक्‍्यसिद्धता--हे प्रभो ! जो आपका स्वरूप है 
वही मेर। स्वरूप है। हॉ अपने-अपने उस स्वरूपको व्यक्त कर 
लिया, प्रकट कर लिया, मेरा स्वरूप अभी ढका हुग्ना है, लेकिन 
है तो स्वरूप मुभमे, कला तो है मुझमे । जैसे कोई घोडा दुष्ट 
हो, कुपष चलता हो, रास्ता छोडकर यहाँ-वहाँ भागता हो तो 
भले हीं दुष्ट है वह घोडा, यहाँ-वहाँके खोठे [मार्गोमे भागता है 
वह घोडा, लेकिन उसमें चाल तो है, उसे वशमे कर लिया 
जाय तो खोटे रास्तेसे हटाकर अच्छे रास्तेपर लगाया जा 
सकता है, मगर जो काठके घोडे है, बच्चोके खेलनेके घोडे है 
उन घोड़ोसे क्या काम चलेगा ? तो इसी तरह मेरा स्वरूप 
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यद्यपि बडा विरुद्ध विचित्र बन रहा है, नाता इच्छावोसे मली- 
मस बन रहा है, परवस्तुवोके मोहसे आकष॑णसे मलिन हो रहा 
है तो मै दुष्ट हो रहा हूं, पापी हो रहा हूं, जड बुद्धि वाला बने 
गया हु, लेकिन स्वरूप तो मुममे वह है जो भगवानका है । 
तो मैं कभी अपनी मलिनताकों त्यागकर, उस खोदे मार्गेको 
छोडकर सन्मार्गमे लगूं. तो लग सकता हू । मै मिट्टीका पुतला 
नही हू, मै यह हड्डी चामका पुतला ,नही हू, मै तो एक चैत्य- 
स्वरूप हू । 

चित्स्वरुपमें आत्सप्रतीतिकी हितरूपता-हें प्रभो | जो 
प्रापका स्वरूप है वही मेरा स्वरूप है । जैसे श्राप बने वैसा मै 
भी हो सकता हू । श्रव सिद्ध भगवानके स्वरूपसे अपने स्वरूप 
की तुलना करने लगों । कर लीजिये तुलना, स्वडप एके 
मिलेगा । भले ही पर्यायमे अन्तर है, पर पर्याय स्थायी चीज 
नही, पर्याय जो हो रही है श्राजकल, वह मेरी गाँठकी सत्तव 
की चीज नहीं। वह तो एक श्रौपाधिक है । जैसे दर्षणमे बाहरी 
पदार्थोके प्रतिबिम्ब पड रहे है, पर वे प्रतिबिम्ब दर्पणकी निजी 
चीज नही है | दर्पण तो निजमे केवल स्वच्छताकी लिए हुए 
है, वे औपाधिक चीजें है । वे निमित्त हटें कि दर्षण ज्योका 
त्यो स्वच्छ है । तो मुभमे जो रागादिक भाव उतार हो रहे 
है वे मेरी गाँठकी चीज नहीं है, वें श्रौपाधिक 'बीजे हैं, कर्मकि 
उदयसे हुई है । वे प्रकृतिके कारण होती हैं, वे मेरी नही है, 


६६ सिद्धभक्ति प्रवचन 
ऐसे अपने स्वरूपकोी दृष्टिमे तो लेवे । कोई आदमी अपनेको 
यह मानना है कि मै पुरुष हूं, मर्द हु तो उसका भी यह भ्रज्ञान 
है, ओर कोई ऐसा विश्वास रखे कि मै स्त्री हु, औरत हू, 
महिला हु तो यह उसका भी श्रज्ञान है। जो अपनेको मानता 
हैं कि मै पुरप हु उसने भी शरीरमे दृष्टि रखी और शरीरके 
नातेसे शरीरकों प्रपना मानकर, शरीर चूकि मर्द है तो अपने 
ग्रात्माको ही कहा कि मै मर्द हु और स्त्री पर्यायमे रहने वाले 
जीवने जो ऐसा माना कि मे स्त्री हु तो उसने भी शरीरपर 
दृष्टि रखी और शरीरके नातेसे भ्रपनेकों स्त्री समझा । तो ग्रब 
'समभो कि जब अपनेकी यह भी अ्रतीतिमे रखनेका उपदेश है 
तो में मर्द हू, पुरुष हू, स्त्री हु तब फिर और बातें तो दूर की 
है । मेरा कुटठुम्ब है, परिवार है, घर है, पोजीशन है, ये सारी 
बाते कहाँ टिकेगी ? जब शरीरको भी अपना न मानो तो और 
चबातोकी कथा क्‍या ? 
धर्मंविकासके निरोधपर श्रन्य पुरुषका अ्नधिकार-- 
जैया ! श्रपना हित श्रपने हाथ है, किसीने हमारे हितको रोक 
नही रखा । कोई रोक ही नही सकता | किसीसे पाला पड 
जाय ऐसा ही और वह हाथ-पैर एकडकर किसी कामको रोक 
दे--तुम नही कर सकते हो यह ,बात, तुम नही जा सकते हो 
और जगह, म॒ह भी बद क्र दे, तुम कोई शब्द बोल नहीं 
सकते, इस बातपर कोई जबरदस्ती करे तो करे, मगर श्ात्मा 
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के भीतर जो ज्ञानप्रकाश जगा है उसपर कोई जबरदस्ती नही 
कर सकता कि तुम ग्रात्माका ध्यान मत करो | भरे हो गया 
ध्यान, आ गया आत्मा अपने ज्ञानमे, इसे कौन रोक सकता 
हैं ? तो ऐसा भीतरमे एक हृढ़ श्रद्धात रखना नाहिये कि से 
मेरा पुरुषार्थ वरता हु और उस धर्मको रोकने वाला कोई 
नही है । जो लोग ऐसा समभते है कि मेरी स्त्री मुझे धर्म 
करनेसे रोकती है अथवा मेरा पति मुझे धर्म करनेसे रोकता है, 
मुझे धर्म करनेकी फुरसत हो नहीं मिल पाती । इन लोगोने 
ऐसा फसा रखा है कि ये लोग हमे धर्म ही नही करने देते । 
भरे धर्मका स्वरूप जानें, फिर चाहे कितने ही लोगोमे फसे हो, 
चाहे कोई हाथ-पैर पकडकर भी रोकता हो, लेकिन धर्म रोकने 
से नहीं रुकता । धर्म नाम है श्रद्धान ज्ञान और अपने आत्मामे 
ग्राचरण करनेका । धर्म रोकनेकी किसमें सामर्थ्य है? मै 
भीतरमे अपने आत्माकी श्रद्धा करूँ, तो इसे कोई रोक सकता 
है।क्या ? एक छोटी जातिका भी पुरुष हो, जिसे हम आप 
सभामे न आने दें, मन्दिरमे न आने दे, कई बातोसे उसे रोक 
दें, लेकिन वह' शात्माकी दृष्टि बनाये, आत्माका ज्ञान बनाये तो 
उसे कोई रोक सकता है क्‍या ? और जो लोग ठाठसे सभामे 
बैठते, आगे रहते, उनके कहो धर्म न जगे और जो दूर-दूर 
रहते है, छोटे मनुष्योकी तो बात क्या, वे पशु-पक्षी तिय॑वूच 
भी अगर अपने आत्माके स्वरूपका बोघ कर रहे है तो उनको 


€० सिद्धभक्ति प्रवक 


रोक सकने वाला कौन होगा ? कोई किसीके धर्मको नही रे 
सकता । वह तो भीतरका भाव है । अन्तस्तत्त्वके पुसुपाकी 
रोक सकनेमें किसी वस्तुकी ताकत नहीं है । 

सिद्धस्वरूपकी सिद्धिमि सिद्धभक्तिका उपयोग--वहे-बरे 
राजा महाराजा लोग वेराग्य पाकर, ज्ञान पाकर जब सब 
निवृत्त होकर भ्रात्माके ज्ञानकी घुनिमे ही लग गए तो उनको 
यह समभिये कि प्रात्मीय झानन्द श्रव प्राप्त हुआ । जद तक 
किसी परके मोहमे थे तब तक क्षोभ हीं था, अब झाचद मिला 
सिद्ध प्रवस्थामे, और उस श्रानन्दका खूब अनुभव कर करते 
जब कर्मकलक सब दूर हो गए तब हये वे सिद्ध भगवान | अब 
सिद्धसे और ऊँचा दर्जा कुछ नहीं है। भ्ात्माका आखिरी चरम 
विकास जो हो सकता है और हो क्या सकता है, वह तो 
ग्रनन्‍्त विकास है, वह अनन्तविकास इस सिद्ध भगवानके हुआ 
है, सो सिद्ध भगवान ही एक उत्कृष्ट फल है श्रौर यह अवस्था 
हम आ्राप सबकी हो सकती है, इसलिये कायरपनकों छोडकर 
विपयकपायोके भ्राधीन न रहकर अपने ग्रापमे अपने इस कारण 
परमात्मतत्वकी उपासना करके अपने ग्रापके इस पाये हुएं 
ग्रवसरको सफल बचाना चाहिये । एक हो मात्र सारभूत बात ' 
इतनी ही है कि मोह रागह्वेष छोड़ें और अपने आपके सहज 
ज्ञानानन्दस्वरूपकी झ्रोर दंष्टि करें। बस इतना ही मांत्र सार- 
भूत पुरुषार्थ है । इसके अतिरिक्त जो कुछ भी किया जा रह! 
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है वह सब व्यर्थ है । ऐसी अपने आपमे बुद्धि जगायें और सिद्ध 
भगवन्तोकी भक्ति कर-करके अपने आपमे शुद्ध आ्रात्मस्वरूपका 
जागरण करे, यही सिद्ध भक्तिका प्रयोजन है । 
«४६४ ०० 
प्राकृत सिद्धभक्ति: 

अटुविहकम्ममुक्के श्रद्गुणाडढहे अरणोवमे सिद्धे । 

ग्रट्टमपुढविर्िविद्द णिद्ठियकज्जे यवदियों रिच्च ॥१॥ 

सिद्ध प्रभुको श्रष्टविधक्मसुक्तता व श्रष्टनुणाह््यता--यह 
प्राकृत सिद्धभक्ति है। सिद्धभक्ति संस्कृतमे भी है, प्राकृतमें भीं 
है । इसमे कहते है--हम सिद्ध भगवानकों नमस्कार करते है । 
जो श्राठ प्रकारके कमोसे रहित है--ज्ञानावरण, दर्शनावरण, 
बेदनीय, मोहनीय, आयु, नाम, गोत्र और प्रन्तराय, ससारी 
जीव इन आठ प्रकारके कर्मोसे बंधा है। जब स्वरूपका भान 
होता है और उसमें उपयोग लगाया जाता है, उसमे स्थिरता 
जगती है तो इस रत्नत्रयके प्रसादसे प्रथम तो चार घातिया 
कर्म नष्ट होते है जिससे सकलपरमात्माकी श्रवस्था होती है । 
इसके बाद शेष चार अधघातिया कर्म भी नष्ट हो जाते है तब 
निकलपरमात्मा होता है, सिद्ध भगवान बनता है | तो वे ८ 
प्रकारके कमंसि रहित है श्रोर ८५ गुणोसे युक्त है। सम्यक्‍्त्व, 
दर्शन, ज्ञान, अग्ुरुलघु, अवगाहन, सूक्ष्मत्व, वीयैत्व, अव्यावा- 
धत्व--ये ८ गुण सिद्धप्रभ्र॒ुमे प्रकट है। मोहनीयकमंके श्रभाव 
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हानेसे सम्यवत्वगुण प्रकट हुम्मा है। दर्शनावरणके अ्रभावसे 
दर्शनगुण प्रकट हुश्ना है, ज्ञानावरणके अभावसे ज्ञान प्रकट 
हुआ है शौर भअ्रन्तरायके अ्रभावसे श्रनन्त वीर्यगुरा प्रकट 
हुआ । यी चार घातिया कर्मोके नाणशसे ये श्रनन्‍्त चतुष्टय 
प्रकट होते है । उसके पश्चात्‌ चार अधघातिया कमकि 
विनाशरे, जैसे नामकर्मका प्रभाव होनेसे सूद्षमत्व गुण प्रकट 
हुआ, श्रौर नामकमंके होनेसे उनमें स्थुलता थी, कर्मवन्वनसे 
युक्त था, इससे देहमे रहनेके कारण यह आत्मा भी एक मूर्त- 
वानसा वन गया था । अ्रव नामकर्मके अ्रभाव होनेसे जैसा कि 
सूक्ष्म था वैसा ही सूक्ष्म प्रकट हुआ । गोबन्रकर्मके उदयसे यह 
श्रात्मा कभी नीच वुलमे, कभी ऊँच कुलमे कहलाता था । श्रव 
गोत्रकर्मके दूर होनेसे छोटे बड़ेका वहाँ भेद नहीं रहा । सिद्धमे 
वेदनीयकर्मका अ्रभाव होनेसे उनमे शब्यावाघ गुण प्रकट हुआ । 
ग्रव किसी तरहकी बाघा नही रही । पहिले वेंदनीयके उदयसे 
सुख भ्ीर दुखकी बाधायें थी। अ्रव वे सब बाधघायें दूर हो 
गयी, क्योकि वहां उत्कृष्ट सहज श्रानन्द प्रकट हुआ है । वाघा 
में न रहनेकी ग्रव्यावाध कहते है और आयुके सभावमे अवगा- 
हन गुरा प्रकट हुआ । यो ८ प्रकारके गुणोसे युक्त है वे सिंड्ध 
भगवान । ये सब गुणा हम आप सबमे है शक्तिहूपसे, ऐसा 
रवभाव है, पर कर्मोदयके निमित्तसे यह स्वभाव ढक गया है 
ग्रौर इसमें विभाव उखड पडा है, तो उन कर्मोके दूर होनेसे ये 
ही सब गुण प्रकट हो जाते है। सिद्ध भगवानके स्वरूप 
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विचारकर हमें अपने आ्रापमे यह उत्साह रखना चाहिये कि 
ऐसा मै भी हो सकता हू । मेरा ही तो स्वरूप है, जाति तो 
एक है, सो चिन्मात्र मैं हु, सो चिन्मात्र सिद्ध मगवान है । 

सिद्ध प्रभुकी श्रनुपमता व प्रष्टमपृथ्वी निविषचता--सिद्ध प्रभु 
अनुपम गुणो करिके युक्त है। उनके गुणोकी उपमा किसीसे 
नही हो सकती है । न गुणमे उपमा है, न अनुभवमे उपभा 
है । जब तक यह सिद्ध श्रवस्था नहीं होती तब तक आत्माके 
, पै ससारके सकट लगे हुए है श्रात्माका पूर्ण हित आ्रात्यत्तिक 
हित एक मोक्ष अ्रवस्था ही है। तो रूसारी जीवोसे विलक्षण, 
भ्रवस्था है उन प्रभुकी | वे ८ वी पृथ्वीपर अवस्थित है। ७ 
धश्वी तो चरको की कहलाती है। ७ नरक, ७ पृथ्वियों 
से है और उन पृध्वियोके भीतर बड़े लम्बे-चौड़े भ्ररवो 
योजनोके पोल है । उन पोलोमे नारकी जीव रहते है । उन ७ 
एश्वियोमे ७ नरक है और ८बी पृश्वी है सिद्धशिला । उस 
सिद्शिलापर सिद्ध त्तो नही बैठे है, उससे बहुत ऊँचे अन्तमें 
लोकके शिखरपर वे विशजमान है, लेकिन जितनी लम्बी- 
चोडी सिद्धशिला है उतने हो ऊपर वे सिद्ध भगवाव विराजे 
है। तो उन सिद्धोके नीचे सिद्धशिला है, उसके बीचमे और 
कोई रचना नही है । सर्वार्थसिद्धिका विमान तिद्धशिलाके नीचे 
है। सिद्धशिला और सिद्धतेत्र--इन दोनोके बीच प्रन्य कोई 
सना नही, इसलिए उसे सिद्धशिला बोलते है। यह ८ पृथ्वी 
है उससे ऊपर वे अ्रवस्थित है। 


सिद्ठभक्ति प्रवचन 
सिद्ध प्रभुकी निप्चितकार्यता-- सिश्ष प्रभ्भ॒ निप्नितवार्य है, 
उन्हें झब यूछ ये रनेकों नहीं रहा, दृलफ़न्य हो गये, ऐसे ऊतार्थ 
सिद्ध भगवान हे । अब उसे लोतमे हिसी भी प्रकारका कार्य 
नरनेकत नहीं रहा था उन्होने सब कुछ सर लिया | जब ये 
शानमे धरा गया कि प्रत्येक पदार्थ जुददे-्ददे हैं, शिसी परदाशंका 
किसी पदारदम दोई सम्बन्ध सही, ने बोर्ट बसने बाला, ने 
एरने बाता, से स्वामी, प्रत्येशा पदार्थ सर्तत्र है, ऐसा जिसे 
झात ७, जिसने शानमे ऐसा झरागा है उनको अब किसी 
पदानमे कूछ मरतेणा विकप ही नहीं हो सकता । करना 
बारसा सबको लगा ह, पर यह सरना सच पूरा होगा, यह कब 
खतम होगा ? जब फऊुछ करनेफा विउत्प ने रहेगा । जगतमे 
प्रमन्‍्त पदार्थ है । कर करके काम कौन पूरा वर सत्ता है ? 
हस कार्गगों किया, इसको तिया, कर-फरके सारे वार्ये कर 
हाते, ऐसा कोर्ट नहीं हो सकता । मेरे बरनेती अब कुछ नहां 
रष्, ऐसा मनमे मतों झ्ाये तो उसे कहा जासगा कि हमने 
सब बुछ कर लिया | करन रके नहीं सब कुछ किया जाता, 
विनन्‍त छोट करके ही सब इछ किया जाना कहलाता है । तो 
आत्मा तो यहाँ भी फिसी भी पदार्ममे कुछ कर न रहा था 
मैवत विवल्प करता था, भव विकल्प भी जहां नहीं उत्ता है 
वह पूर्ण कृतकृत्यता बहलाता है । सिद्ध भगवान इृततकृत्य हैं 
उनको श्रब तोकमे कही कुछ करनेकों नहीं रहा, ऐसे जो भक्‍रभ्ु 
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है उत्तको हम वदना करते है । 

तित्थयरेदरसिद्धे जलथलग्नरायासरिब्बुदे सिद्धे । 

प्रत्तयडेदरसिद्धे उवकस्सजहण्णमज्मिमोगाहै ७२४ 

तीर्थकरसिद्ध एवं इतरसिद्ध--श्रब उस सिद्धलोकमे सिद्ध 
भगवान किस-किस प्रकारसे है ? इसका इस गाथामे वर्णन हैं । 
सिद्ध प्रश्चु कोई तो तीर्थंकर हुये, कोई बिना तीर्थंकर हुए हुए । 
तो सिद्धोमे ये दो प्रकार पाये जाते है--एक तो है तीथथेड्ूर 
सिद्ध और एक है सामान्यसिद्ध | यद्यपि सिद्ध होनेपर अब 
उनमे परस्परमे कोई अन्तर नहीं है। उन्तके सभी ग्रुण अत॒ु- 
जीवो गुण प्रतिजीवी गुण सबके एक समान है, आनन्द सबका 
एक समान है, ज्ञान सबका एक समान है, सब कुछ अचुभव 
उनका एकसा है । उन सिद्धोमे कुछ फर्क नहीं है, लेकिन 
पहली बहुतसी बातें सोचकर यह भेद डाला जा रहा है कि 
कोई तो सिद्ध भगवान तीर्थंकरसिद्ध है और कोई इतरसिद्ध 
है । तीर्थंकर कहते है उसे जो तीर्थंकी प्रवुत्ति करे । जब जब 
कुछ धर्मका क्लास होता है, जब-जब लोगोमे ज्ञानप्रकाश कम 
होता जाता है ऐसे-ऐसे समयोमे तीर्थंकरका अ्रवत्तार होता है । 
तो वे तीर्थंकर उस समय कुछ ही गृहनिवासके बाद विरक्त 
होते है और जबसे वे साधु होते है तबसे उनके मौन हो जाता 
है । केवलज्ञान होनेपर स्वय सहज दिव्यध्वनि खिरती है। जब 
तके रागादिक शेष हैँ तब तक वे बोलते नही है । वीतराग व 
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पूर्ो ज्ञानी होनेपर दिव्यध्वनि सहज खिरती है। तो जिन्‍्होने 
तीर्थ चलाया उन्हे कहते है तीथ॑ंड्धूर, जिनका पचकल्याणक 
होता है । जब वे गर्भमे आये तो गर्भभे आनेसे ६ महीना 
पहिले उनके आँगनमें रत्नोकी वर्षा होने लगती है | जन्म- 
कल्याणकके समय प्रश्न॒ुका जन्म मेरू पब॑तपर होता है, तप- 
कल्याणकमे जब किसी कारणको पाकर ये तीथंड्भूर विरक्त 
होते है तो बहुत बडा उत्सव मनाया जाता है । बनमे पालकी 
पर इन्द्र विद्याधर मनुष्य आ्रादि उन्हे ले जाते है । पहिले तो 
मनुष्य उस पालकीको उठाते है और उन मनुष्योमे भी कर्म- 
भरूमियाँ मनुष्य, बादमे विद्याधघर उस पालकीको ले जाते है 
और उसके बाद फिर इन्द्र उन्हे पालकीमे ले जाते है । दीक्षा- 
विधि होती है, मौन हो जाता है । पश्चात्‌ जब केवल ज्ञान 
होता है तब फिर इन्द्र ज्ञान-कल्याणक मनाता है, समवशरण 
को रचना होती है, बडी सभा होती है । देव तिय॑ञच व्यन्तर 
मनुष्य आदि सभी वहाँ पहुचते है और फिर मोक्ष-कल्याणक 
होता है । जिनके ये ५ कल्याणक होते है वे तीर्थंकर कहलाते 
है। विदेह ज्षेत्रमे किसी तीर्थद्धूरके कम कल्याणक भी होते 
हैं। किसी गृहस्थको तीथंड्ूर प्रकृतिका बध हो और वैराग्य- 
भाव हो तो उसके ३ कल्याणक होते हे---तप-कल्याणक, 
ज्ञान-कल्याणक और निर्वाण-वल्याणक । कोई मुनि हो और 
उस मुनि अ्रवस्थामे उसके तद्योग्य भाव हो जाये तो उसके 
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तीर्थड्धूर प्रकृतिका बन्ध होता हैं, तब उसके २ कल्याणुक 
मनाये जाते है-गर्भ-कल्याणक और सोक्ष-कल्याणक । यो 
किसोके दो कल्याणक मनाये जाते है, किसीके तीन । भरत 
ऐरावत क्षेत्रमे जो तीर्थंकर होते है उनके ५ कल्याणक होते 
है । विवेह क्षेत्रमे ऐसी बात हो सकती है कि जहा ३२या २ 
कल्याणक हो वे सच्च तीथकर हैं और सिद्ध होनेपर उन्हे 
तीर्थंकर सिद्ध कहते है। और जो तीर्थंकर न थे, उन्होने भी 
शान भावना की, अभेद भावना की, जिसके प्रसादसे वे भी सिद्ध 
हुए सो वे इतरसिद्ध कहलाते है । 
जलसिद्ध-कितने ही सिद्ध ऐसे है जो जलकी जगहसे 
' ,(समुद्रसे) सिद्ध हुए है । किसी शत्रुदेवने किसी साधुकी उठाया 
ओर शत्रुता निभानेके लिए आकाशमे ले जाकर समुद्रमे पटक 
दिया । अरब वह मुनि यदि अपने श्रभेद ज्ञानस्वभावकी उपा- 
सनामें लगे तो श्राकाशसे गिरते हुये मे भी वहाँ ध्यान बनता 
है, क्षषक श्रेणीमे चढ़ता है और क्षणमात्रमे केवलज्ञान हो 
जाता है, अरहत श्रवस्था प्राप्त हो जाती है, और सम्पूर्ण आयु 
समाप्त हुई कि सिद्ध भगवान हो गया। तो जलका कितना 
स्थान है इस ढाई द्वीपमे तुतीय आधा द्वीप । धातकी द्वीप और 
जस्बूढ्ीप छोडकर सब जल जलका स्थान है । लवण समुद्र 
और कालोदसमुद्र । लवण समुद्र की चौडाई प्रत्येक दिशामें 
दो-दो लाख योजन है, और उसकी सारी परिक्रमा १५ लाख 


0 सिद्धभक्ति प्रवचन 


यीजनकी है ओर उसरो चौंगुना कानोदसमुद्र है । उस समुद्र 
के जतप्रदेशम ये कोई प्रदेश ऐसा नहीं बचा जहाँसे अनन्त 
सिद्ध न हुए हो | तो श्रव॒ ध्यानम लायें कि इस तरहसे कितने 
मुनि शब्रुवों द्वारा समुद्रमे पटके गए गौर उस गिरती हुई ह 
हाततमें उनका ध्यान उत्कृष्ट बना, क्षपक श्रेणीमे श्राये और 
सिद्ध हुए । ऐसे जो जतसिद्ध है उनकी मै वन्दना करता हूं । 
स्थलसिद्ध एवं श्राफाशसिद्ध--स्थलसिद्ध मुनि उतसे भी 
श्रनन्तगुणे होते है श्र्थात्‌ पृथ्वी परसे, जमीनपरसे तप कर- 
करके सिद्ध हो गये । अनेक श्राकाशसिद्ध है । श्राकाशमे गेरे 
गये या श्राकाशचारणऋद्धि वाले ग्राकाशमे जा रहे, श्राकाशमे 
श्रवस्थित है, उनका ध्यान बना, वही क्षपकश्नेशीमे बढकर 
सिद्ध हुये । ऐसे ग्राकाशसिद्ध भी अनन्त है, ऐसे इन सिद्धोकी 
हम वन्दना करते हैं। कितने ही सिद्ध अत'कृत सिद्ध है, कितने 
ही इतरसिंद्ध है, जिनपर किसीने उपसर्ग किया, सिंह भ्रादिक 
किसी जानवरने या किसी श्ुने उपसर्ग किया तो ऐसी श्रवस्था 
में भी प्रच्छा ध्यान बन जाय तो क्षपकश्नेगीमे चढकर सिद्ध 
हो जाते है, तो ऐसे सिद्ध भी श्रनन्त है । 
उत्ठ्ृष्टमध्यमजघन्यावगाहनायुक्त सिद्ध-- सिडभूमि में 
ऊपर लोकके शिखरमे ४५ लाख योजन प्रमाण जेत्रमे प्रत्येक 
जगह श्रनन्त सिद्ध है। ये सिद्ध ऊद्ेगमन स्वभावके कारण 
ऊपर ही जाते है श्ौर उनके आत्मप्रदेशोका ऊपरी हिस्सा बच्च 


| 
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लोकके आखिरी प्रदेशपर रहता है श्लौर बाकी अ्वगाहना नीचे 
रहती है । ऐसे वहाँ सिद्ध कितनी ही अवगाहता वाले है । 
कितने हो उत्कृष्ट अवगाहना वाले है, कितने ही मध्यम अव- 
गाहना वाले है और कितने ही जघन्य श्रवगाहना वाले है । 
जिन साधुवोके उत्कृष्ट अवगाहना थी ५२५ धनुष, ऐसी अव- 
गाहना वाले सिद्ध हुए है, उनकी अबगाहना उस सिठ्धक्षेत्रमे 
भी ५२५ धनुष है। यद्यपि शरीर नही रहा, शरीररहित केवल 
जानपुञ्न है वे, लेकिन जिस शरीरसे मोक्ष गये, जितनी अ्रवगा- 
हनामे आत्मा फैला हुआ था उसे आकार प्रमाण अरब सिद्ध 
लोकमे भी है । जघन्य अ्रवगाहना होती है ३७ हाथकी । तो 
उतनी ही अवगाहना सिद्धक्षेत्रमें भी है, और ३॥ हाथके 
ऊपर ५२५ धनुषसे नीचे कितनी तरहकी श्रवगाहन। हो सकती 
है ? ऐसी मध्यम अनेक अवगाहना वाले सिद्ध भगवान है | इस्र 
तरह मध्यम, उत्कृष्ट, जघन्य श्रवगाहना वाले सिद्ध भगवान है 
उन्तको हम बदन करते है । 

उड्ढमहतिरियलोए छत्बिहकाले य णिव्युदे सिद्धे । 

उबसग्गशिस्वसग्गे दीवोदहिशिव्बुदे य वदामि धरे 

लोकसिद्ध एवं कालसिद्ध--कितने ही ऊद्धेलोकसे सिद्ध 
हुए, कितने ही मध्यलोकसे सिद्ध हुये, कितने ही नीचे क्षेत्रोसे 
सिद्ध हुये है, और बिदेह ज्ञेबमें तो सदा ही सिद्ध होते रहते 
है । भरत ऐरावत ज्षेत्रमे तो जब उत्सपिणीका चतुर्थ काल, 
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पडेगा । यह भी सोचना व्यर्थ है कि सम्पदाका वियोग होगा 
तो होने दो, अगर सम्पदा जोडकर रख जायेंगे तो हमारे बच्चे 
लोग उसको काममे लेगे ? मगर कौन है तेरे बच्चे ? मरनेके 
बाद तेरे साथ कोई जायगा क्‍या ? अरे इस जीवनमे भी तेरा 
कोई नही है । वे सब भी अन्य जीवोकी भाँति तेरेसे ग्रत्यन्त 
भिन्न जीव है । तब फिर घन-सम्पदा उन बच्चोके लिए जोड- 
कर रख जानेसे कुछ भी लाभ न मिलेगा | बहुतसे लोग अपने 
नामके लिए बहुत-बहुत धन-सपदा जोडते है । पुस्तकोमे, पत्थरों 
भे नाम लिखे जा रहे है, उनके बडे ग्रभिनन्दन चल रहे है । 
खूब इज्जत भी कमा ली, नामवरी भी कमा ली, पर इस 
अ्रसार ससारमे इस नामवरीसे उठता क्या है ? अरे इस ३४३ 
घनराजू प्रमाण लोकमे न जाने कहांके मरे कहाँ जायेंगे ? यह 
थोडीसी परिचित दुनिया इस लोकके सामने समुद्रके एक बिद्ु 
के बराबर भी नही है। इस १०-२० हजार मीलकी दुनियामे 
ज्यादासे ज्यादा श्रपना परिचय लोगोमे बयाया जा सकता है 
पर यह सारी दुनिया इस लोकके सामने कुछ भी गिनती नही 
रखती । तो फिर इस थोडेसे क्षेत्रमे क्या नामवरीकी चाह 
करना ? उस नामवरीसे इस आत्माकों मिलेगा क्‍या ? किसी 
भी प्रकारकी नामवरीमे कोई सारकी बात नही है | सार तो 
केवल सारभूत जो अपना ज्ञानानन्दस्वरूप है उस श्रपने रवरूप 
मे मग्न होनेमे ही सार है। धन रहे चाहे न रहे, उसे तो 
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तुच्छ माने, पर अपना आचार-विचार ठीक सम्यग्ज्ञान, सम्य- 
रदर्णनके अनुरूप रहे तो इन करोडपतियो, श्ररबपतियोक्रे जीव 
से भी हमारा ग्रात्मा श्रच्छा है और हम प्रगतिपर है, ऐसा 
हमे जानना चाहिये। इस धन वैभवकों तो मैलकी तरह 
समभे, उसको पाकर हष॑ न मानें, उस धन वैभवसे अपनी 
महत्ता न समरभों। सतोष कर पअ्पने आत्माका ज्ञान भ्रद्धान 
करके, और अपने ग्रात्मामे श्रपता आचरण अच्छा बनाकर ही 
सन्तोष करता चाहिये, यही एक सारभूत बात है । 
पच्छायडेय सिद्धे दुगतिगचदुणाणपचचदुरजमे । 
परिवर्डिदापरिवर्डिवे सजमसम्मत्तणाणमादीहि ॥४॥ 
सिद्धोमे उपान्त्य भवका भेद--जीवके साथ ५८ प्रकारके 
कर्म लगे हुए हे । श्रावक लोग पूजामे कहते हे ना--अप्टकर्म- 
दहनाय धूप । अष्टकर्म जीवके सतथ लगे हे। उन कर्मोका जब 
विनाश होता है तब सिद्ध श्रवस्था मिलती है। आएमाके पूर्ण 
विकासकी दशा सिद्ध अवस्थामे है । जहाँ न शरीर रहता है, 
न कर्म रहते हैं, न रागद्वेपष मोह रहते है, केवल ग्रात्मा ही 
रहता है, ऐसी अवस्थाको सिद्ध श्रबस्था कहते है । तो जो' 
सिद्ध हुए है, जितने भी झ्रात्मा सिद्ध है उन सिद्धोमे परस्पर 
कोई भ्रन्तर नही है। चाहे छोटे शरीर वाले सिद्ध हो, चाहे 
बडे शरीर वाले सिद्ध हो, चाहे तीर्थकर बनकर सिद्ध हुये हो, 
साधारण मुनि ही सिद्ध हुये हो, सिद्ध होनेपर उनके ज्ञानमें, 
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झ्ानन्दमे, -गुणोमे कोई अन्तर नहीं रहता, पर-उन सिद्धोंकी 
विशेपता जाननेके लिए सिद्ध होनेसे पहिले जो भिन्नतायें थी 
उनको दिखाकर सिद्धमे भेदका वर्णन किया जाता है। जैसे 
जितने भी सिद्ध हुये है वे मनुष्यभवसे हुए है, पर मनुष्य देहसे 
पहिले वे क्‍या थे ? कोई यदि नरकगतिमे थे, नारकी जीव थे 
ग्रोर नरकसे निकलकर, मनुष्य होकर मोक्ष गए तो उन्हे यो 
क्रहा जाता कि नरकगतिसे आकर, मनुष्य होकर मोक्ष गए, 
ऐसे भी सिद्ध है। नरकसे निकलकर तो तीर्थंकर तक होते है । 
जैसे राजा श्रेणिक नरकस्रे निकलकर तीर्थंकर होगे । कोई 
तिर्यचगतिसे मनुप्य बनकर मोक्ष गए है, ऐसे भी सिद्ध है । 
कोई देवगतिसे आकर, मनुष्य होकर मोक्ष गये है, ऐसे भी 
सिद्ध है । कोई मनुष्यगतिसे आ्राकर, मनुष्य होकर उस भवसे 
मोक्ष गये । तो यो सिद्धके भेद पूर्व श्रवस्थाके कारण हे, पर 
सिद्ध अवस्थामे किसी भी सिद्धमे कोई अ्रन्तर नहीं है। 
सिद्धोंके अ्रन्त्यमवमे छद्मस्थावस्थाफीय ज्ञानभेदसे भेद--- 
अब जिस भवसे सिद्ध हुए है उस भवके भेदसे भी सिद्धका 
वर्सन भेदरूपमे किया जाता है । जैसे कोई सुनि केवल दो 
ज्ञानोके धारी थे--मतिज्ञान और श्रुतज्ञान । और ज्ञान न था। 
ऐसे भी मुनि तपश्चरण करके केवलज्ञान प्राप्त कर सिद्ध हुए 
है । उन्हें कहते हें दो ज्ञानोसे सिद्ध हुए । कोई मुनि तीन 
ज्ञानोके धारी थे--मतिज्ञान, श्रुतज्ञान और अवधिनान। 
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श्रथवा मतिज्ञान, श्रुतज्ञान और मनः्पर्ययज्ञान । उन्हें कहेंगे कि 
तीन ज्ञानोसे सिद्ध हुये । कोई मुनीश्वर चार ज्ञानोके धारी 
थे--मतिज्ञान, श्रुतज्ञान, अवधिज्ञान और मनः्पर्ययज्ञान । 
उन्होने केवलज्ञान पाकर सिद्ध ग्रवस्था पायी, उनको कहेंगे कि 
चार ज्ञानोसे सिद्ध हुये । इस तरह सिद्ध होनेसे पहिले उस ही 
भवकी विशेषताश्रोसे सिद्धमे भेद किया जाता है अथवा सिद्ध 
का परिचय कराया जाता है । वस्तुत. सिद्ध होनेपर ग्रव उनमें 
जरस्पर किसी भी प्रकारका भ्रन्तर नही है । 

परमात्मावस्थासे ही पुर्णा हितकी प्रसिद्धि -- श्रात्माका 
स्व हित, पूर्ण ग्रानद, पूर्ण ज्ञान परमात्म-अरवस्थामे है, उससे 
पहिले मनुष्य अवस्थामें या देव अवस्थामे कुछ वैभव पाया, 
कुछ पृषण्योदय, कुछ इष्ट समागम पाया तो वह गव॑ करनेंकी 
बात नही है, क्योकि ये समागम कब तक रहते है और समा- 
गमोसे आत्माका सम्बंध क्‍या ? ये सब पोद्गलिक ठाठ है, 
ग्रात्मा उन सबसे निराला है, श्रतएव जो समागम मिलें उनसे 
न ममता करनी चाहिये, न उससे अपना बडप्पन समभना 
चाहिये । मिला है तो उसके जाननहार रहे, उसमे आसक्ति न 
रखे और अपने आत्माकी साधनामे लगे | भगवानकी मू्तिके 
जो ढष्न करते है तो उस मू्तिके सामने कोई इस तरहसे तो 
नही कहता कि है पाश्वंनाथकी मूर्ति | तुम्हे मैं प्रशाम करता 
हूं ? अरे सभी लोग यही कहते है कि हे पाश्व॑ताथ भगवात्र ! 
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मै तुम्हे प्रणाम करता हू । ऐसे ही सिद्ध भगवानकों जो लोग 
नंग्रस्कार करते है वे किस प्रयोजनसे नमस्कार करते है कि हे 
प्रभो | जैसा स्वरूप आपका है वैसा ही मेरा है। उनके स्वरूप 
पर दृष्टि जानेसे हमे अपना $भी पता पडता है कि यही जाति 
तो मेरी है । ऐसा ही तो मै हो सकने योग्य हु । लेकिन विषय 
कषायोके बन्धनमे रहकर यह अन्तर पड गया कि सिद्ध तो है 
प्रभु और हम है ससारी । तरक्की किसे कहते है ? जिसके 
बाद अवनति न हो । कोई लौकिक तरक्की हो जाय, कोई पद 
बढ जाय, धन बढ जाय तो इसका नाम यथार्थतः तरक्की 
नही है, क्योंकि कोई राजा भी बन गया और फिर मरण 
करके कीडा बन गया तो क्‍या तरक्की हुई ? बड़े ऊँचे भव भी 
मिले और मरकर फिर कुगतिमे आना पडे तो क्या तरक्‍को 
हुई ? तरबकी तो वह है जिसके बाद फिर अवनति न हो । 
तो पूर्णां उन्नत है वे सिद्ध प्रभु, जिनका ज्ञान केवलज्ञान है, 
। जिनका आनन्द अनन्त आनन्द है, जो सदाके लिए ससारसे 
: छूट गये है, बस ऐसी अवस्था ही उपादेय है और उसीकी हम 
उपासना करते है। 

विविधोपायसिद्ध--सिद्ध भगवान कोई साधारण ज्ञान 
पाकर सिद्ध हुए है श्र कोई अ्रप्रतिपाती ज्ञान पाकर सिद्ध 
हुए है अर्थात्‌ परमावधि, सर्वावधि, विपुलमति, मनपर्ययज्ञान 
पाया, जिसके बाद केवलज्ञान ही होगा, केवलज्नानसे पहिले 
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मिटेगा नही, ऐसा ज्ञान पा करके सिद्ध हुए है, कोई सयमकी 
उपासना करके सिद्ध हुए है, कोई सम्यक्त्वकी भावनासे निर्मे- 
लता बढ़ाकर क्षणमात्रमे समम पाकर सिद्ध हुये । बाहुबलि 
भगवान एक वर्ष तक तपश्चरण करते रहे, कितना कठिन 
तपश्चरण ? एक-दो दिनकी बात क्या-सालके ३६०-३६५ 
दिन तक बराबर कायोत्समंमुद्रामे खड़े रहे । न कही आना, न 
जाना, न चर्या करना, ऐसा कठिन तपश्चरण किया,» उसके 
बाद उनकी सिद्धि हुई, भगवान ऋपभदेवने हजारो वर्ष तप- 
श्चर॒ण किया उसके पश्चात्‌ सिद्ध हुये श्रौर भरत चक्रवर्तीकों 
साधु होते ही, दीक्षा लेते ही केवलज्ञान प्राप्त हुआ । सबने 
अपने जीवनसे सम्यवत्वकी ज्ञानकी भावना भावी | भरत चक्री 
ने किया वया कि ग्रृहस्थावस्थामे उन्होने बडी वैराग्यताकी 
भावना भायी । वे चक्रवर्तकि वैभवमे भी सबसे निराले अपने 
आत्माके गुणोके निकट रहे । तो भीतरकी साधना वह गृहस्थी 
के बीचमे भी करते थे | इसी कारण मुनि दीक्षा लेते ही क्षरणा- 
मात्रमे उनके केवलज्ञान उत्पन्न हुआ । तो अनेक प्रकारके ऐसे 
सिद्ध है उनका वर्णान उनकी पूर्व अवस्थाकी याद दिला करके 
किया जा रहा है। 

साहरणासाहरणे समुग्घादेदरे य णिव्वादे ॥ 

ठिदिपलियंकशिएसण्रों विगयमले परमणाणगे वदे ५छ 

समुद्धातादिकृत भेद--कोई साधारण साथु है, कोई 
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भ्रसाधारण साधु है, श्रर्थात्‌ कितने ही मुनीश्वर ऊँचे परदे 
पाकर ;कोई बलदेव हुग्ना, कोई चक्री हुआ, कोई तीर्थंकर 
हुआ, ऐस विशिष्ट पदको पाकर कोई मुक्त हुए और कोई 
साधारण मुनि होकर केवलज्ञान प्राप्त करके सिद्ध हुये है । 
कीई साधु ग्रवस्थामे चर्याविधिसे श्राह्मर करते थे, कोई दीक्षा 
के बाद आहारचर्या किये बिना ही परमतपश्चरणसे सिद्ध हुए 
है, कोई समुद्धात करके सिद्ध हुए है और कोई बिना समुद्धात 
के सिद्ध हुये । जीवके साथ ८ प्रकारके कर्म है ना, जिनमें ४ 
तो है--घातियाकम अर्थात्‌ ज्ञानावरण, दर्शनावरण मोहनीय 
ग्रौर अन्तराय, ये आत्माके गुणोको घातते है। तो चार 
घातिया कर्मोका नाश करके परमात्मा हुए, तब आत्मामे 
केवलज्ञान हुआ, केवलदर्शंत हुआ, निर्मल सम्यबत्व सुख हुआ 
झ्रौर अनन्तवीर्यशक्ति प्राप्त हुई तब वे कहलाये प्रहन्त भग- 
यान । अरब अरहत भगवानके चार घातियाकर्म शेष रह जाते 
है--वेदनीय, आयु, नाम और गोत्र । तो इन चार कर्मोका 
जब भी नाश होगा तब एक साथ होगा । ऐसा नही है कि 
आयु पहिले नष्ट हो जाय तब ३ वार्म बादमे नष्ट हो। ये चार 
ग्रधातियाकर्म एक साथ नष्ट होगे । श्रवः किसी-किसी भगव/न 
में यह समस्या श्रा जाती है कि अरहत देवके यदि आयुकर्म॑ 
तो रह गया थोडा, मानो रह गया अन्तमु हुतं, बाकी तीन 
कर्म रह गये हजार-हजार वर्षके तो फिर यह बात कैसे बनेगी 
कि चार वर्म उनके एक साथ नष्ट हो, इसके लिए उनका 
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समुद्धात होता है। समुद्धातका ग्र्थ है कि आत्माके प्रदेश 
शरीरको न छोडकर दूर फैल जाते है। तो सबसे पहिले 
शरीरसे तिगुने मोटे होकर नीचेसे ऊपर फैल जाते है, इसे कहते 
है दण्डसप्रद्धात । जैसे डडा लम्बा होता है, इसी प्रकार आत्मा 
के प्रदेश नीचेसे ऊपर तक १४ राजू तक फैल जाते है । इसके 
चादम फिर बगलमे जहाँ तक वलयरहित लोक हैं वहाँ तक वे 
प्रदेश फेलते है तब उनका कपाट ग्राकार हो जाता है । फिर 
आगे पीछे फैलते डे तो प्रतर हो जाते हे, सर्वत्र फैल जाते है। 
फिर बातवनय जो बचते है उनमे भी फैलते है, उसे कहते है 
जोकपूरण । इसके बाद सिकुडते है वे प्रदेश प्रतर हुए, फिर 
कपाट हुए, फिर दइ हुए, फिर शरीरके बराबर हो नए | तो 
इस २ समयोभे वे तोन कर्म जो हजारो वर्षके थे वे घटकर 
आयुकर्मके वरावर हो जाते है। जैसे घोती धोई और ऐसे ही 
घर दो तो वह बहुत देरमे सूखेगी और अगर उसे फैलाकर 
हाल दिया तो जल्दी सूख जायगी। इसी प्रकार आत्माके 
प्रदेश इस समुद्धानमें फेलते है तो उनके साथ कर्म भी फेलते 
है भर एस समुद्धातमे फिर वे तीन कर्म आयुके वराबर हो 
जाते है । जैसे प्रन्तमु हतेकी श्रायु रही तो अन्तसु हर्तके बाद 
भर्ती वर्म एक साथ नए्ट हो जायेंगे। जिसके आयुके प्रायः 
चराबर वे तीन कम थे वे समृद्ात बिना सिद्ध दुए। थोझ 
चहुत तो समुद्धात किये बिना भायुके बराबर हो जाते है किन्तु 


| 
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श्रधिक अ्रन्तर हो तो समुद्धात द्वारा करना होता है । तो कोई 
समुद्धातके बाद सिद्ध होता है और कोई बिना समुद्धातके 
होता है। 

आसनक्ृत भेद--शअ्रवाग्रासनक्ृतत भेद कहते है। कोई सिद्ध 
पर्यक श्रासनसे होते है, कोई खड्गासनसे । जो मनुष्य खड़े 
हुए आसनसे सिद्ध होते है सिद्ध लोकमे वे उस हो रूपसे खड़- 
गासनके रूपसे श्रवस्थित है । जो पर्यक आसनसे सिद्ध होते है 
वे पर्यक आसनसे अ्रवस्थित है | तो पहिले श्रासनसे भी उनमे 
भेद दिखाये जाते है । इस तरह सिद्धोमे यद्यपि वर्तमानमे कुछ 
भेद नहीं है, सब एक समान है, पर उनकी पूर्व अ्रवस्थासे भेद 
डालकर उनमे भेद किये जाते है । 

पृवेंद वेंदता जे पुरिसा खबगसेढियारूढा । 

सेसोदयेण वि तहा ज्माणुवजुत्ता य ते दु सिज्कति ॥६॥ 

वेदभेदसिद्धता--सुनि कहलाते है छठे गुणस्थानसे । पहिले 
के ४ गुगास्थान तो अ्रत्रती होते है। ५र्वाँ गुणस्थान देशब्रती, 
अरुबती होते है, कुल्लक ऐलक ग्राथिका इनका भी !रवाँ 
गुणस्थान होता है। साधु अधिक काल बदल-बदलकर छठे 
सातवें गुणस्थानमे रहा करते है । छठवे गुणस्थानके मायने 
प्रमत्तविरत, याने जो शिक्षा-दीक्षा दे, उपदेश करें उसे कहते है 
प्रभत्तविरत, और जो साधु शिक्षा-दीक्षामे तो न लगे, किन्तु 
ध्यानमे लगे है उसे कहते है ७वाँ गुरास्थान अप्रमत्तविरत । 
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सो कभी व्यवहारमे आये, उपदेश करे, आहार-विहारभसे आये 
प्रौर क्षणमरमे ही जो ग्रात्मध्यानमे लग गये, इस तरहूकी 
स्थितियाँ मुनियोकी चलती है। इसे कहते है कि निरन्तर 
छठेसे अवें मे, ७वें से छंठवें गुरास्थानमे आते है । सो वे मुनि 
(आजकल तो ७वे गुणस्थानसे ऊपर नहीं चढ़ते) चढे तो ऊपर 
दो श्रेणी होते है--एक उपशमश्रेणी और एक क्षपकश्नेणी । 
जो मुनि कर्मोको दबाकर आगे चढते है वह तो है उपशम 
श्रेणी और जो मुन्ति कर्मका नाण करके चढते है वह है क्षपक 
श्रेणी । जो मुनि क्षपकश्नेणीमे चढते है वे नियमसे मोक्ष जाते 
है श्रोर जो उपशमश्रेणीमे पहुचते है वे ११वें गुणशस्थान तक 
चढकर नियमसे गिरते है । गिरनेपर वे छठे तक तो गिरते हो 
है, इससे नीचे वे जहाँ चाहे थमे और फिर श्रपने परिणामकों 
सम्हालकर क्षपकश्रेणीपर आये तो वे भी मोक्ष जाते है । तो हर 
एक मुनिमे तीन ६ प्रकारके भाव होते है । होते तो है वे मुनि 
सब पुरुष, लेकिन कर्मोका उदय इस तरह॒का है कि किसी 
सुनिके पुरुपवेदक। उदय है तो किसी मलुष्यके स्त्रीवेदका 
उदय हैं ओर किसी मनुष्यके नपुसकवेदका ऊदय है, यह 
कररणानुयोगकी बात है । कोई मुनि पुवेदसे सिद्ध होते श्र्थात्‌ 
पुरुषवेद नामकर्मका उदय था उसका विनाश हुआ, पश्चात्त्‌ 
सिद्ध हुए । कोई स्त्रीवेदसे, कोई नपुसकवेदसे श्रेणी चढ़े वे उत्त 
वेदोका विनाश करके सिद्ध हुए | वे सब निमग्नन्थ साधु होकर 
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ध्यानोपयोगसिद्धता-आत्मतत््वका परिज्ञान होना, मै 
केवल ज्ञानस्वरूप हू, ज्ञानसे अतिरिक्त मेरा अन्य कुछ स्वरूप 
गही हैं । इसमे जितनी भावना हृढ होती है वे मुनीश्वर सिद्ध 
हीते है, भौर जिसे पर्यायबुद्धि हो वह चाहे मुनि ही क्यो न 
हो, यदि यह भाव है कि मै मनुष्य हु, मै गुणी हु, मेरी ऐसी 
इज्जत है, मुझे यो माना जाना चाहिये, इस प्रकार पर्यायमे जो 
अ्रटक जाता है वह सिद्ध नही हो सकता | जो देहका भान 
छोडकर अपने शआ्रापके ज्ञानस्वरूपका अनुभव करता है, मै ज्ञान- 
मात्र हू, वह ही पुरुष सिद्ध होता है । तो ध्यानसे उपयुक्त हुआ 
पुरुष सिद्ध होता है । 

पत्तेयसयवुद्धा वोहियबुद्धा य होति ते सिद्धा 

पत्तेय पत्तेय समये समय परिगवदामि सदा ॥७॥ 

स्वयंबुद्ध ओर बोधितबुद्ध-कोई तो पुरुप प्रत्येकबुद्ध हुए, 
कोई पुरुष बोधितवुद्ध हुए । जैसे तीथंड्ूर प्रत्येकबुद्ध होते है । 
उनका पढाने वाला कोई शिक्षक नही होता, वें किसोका उप- 
देश नही सुनते, किन्तु जन्मसे तोन ज्ञानोके धारी होते हे-- 
मतिज्ञान, श्रुतज्ञान ओर अवधिज्ञान ये तीनो जन्मसे ही उनमे 
पाये जाते है । जब उनकी दीक्षा होतो है तो दीक्षा होते ही 
मन.पर्ययज्ञानी हो जाते है. श्रौर ध्यानबलसे केवलज्ञान होता 
है । तीर्थंकरदेव कही पाठशालामे पढने नहीं जाते, उनके कोई 
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गुरु नही होते, वे स्वयं ज्ञानी [होते है । भ्रविकतया तो सिद्ध 
बोधितबुद्ध होकर होते है । किसीने उपदेश किया, बवैराग्य जगा, 
ज्ञान उपजा, सिद्ध हो गये, ऐसे बोघितबुद्ध कहलाते है। जिनको 
उपदेश किया जाय और उस उपदेशको सुनकर ज्ञानी बनें, 
सिद्ध हो उन्हें कहते है घोधितबुद्ध और जो दूसरोका उपदेश 
पाये बिना जो स्वय हो अपने आात्माकी भावनाके बलसे ज्ञानी 
बतकर, निम्नेन्थ होकर, ध्यानी होकर सिद्ध हुए है उन्हे कहते 
है प्रत्येकबुद्ध सिद्ध । सो ऐसे जो सिद्ध है उन सबको प्रत्येक 
प्रत्येकको मै प्रशाम करता हु 

पश्च परमपदको तसमन--भैया ! भक्तजन प्रतिदित णमो- 
कार मत्र पढते है--णमी अरिहताण, णएामो सिद्धाण, णमो 
आइरियाण, णमो उवज्कायाण, णमो लोएसब्वसाहुण । इस 
मत्रमे श्रादिनाथ, ऋषभनाथ, पाश्व॑नाथ श्रादि किसी भी व्यक्ति 
का नाम नही है | इस मत्रमे तो गुणोके विकासकों नमस्कार 
किया गया है । मै विकासको नमस्कार करता हू अर्थात्‌ मै 
गुणोको नमस्कार करता हू । सभी लोग पहिले पैदा तो घरमें 
हो होते है । चाहे कोई वचपनसे ही मुनि हुआ हो, लेकिन 
पैदा वह किसो घरमे ही पहिले हुआ्ना । कोई जब ज्ञान वैराग्य 
के बलसे घरको छोडकर निम्नेन्थ साधु होता है तो उसे कहते 
हैं सावु परमेष्ठो । सबसे पहिले इन पाँचोमे तो साधुपना आता 
है । यहां साथुके मायने है साधना करने वाला । इस बात्माके 
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स्वरूपकी साधना करने वालेके ग्रब॒ किसी भी चेतन अचेतन 
पदार्थसे मोह नहीं है, वह किसी भो प्रकारका रचमात्र भी 
परिग्रह स्वीकार नही करता, ऐसी साधनामे लीन जो पुरुष है 
उन्हें कहते है साधु । साधुश्रोमे कोई आचार्य भी होते श्र्थात्‌ 
साधुजन मिलकर किसी एक मुख्य साधुकों जिसमे योग्यता 
दिखती है ग्राचाय्पद देते है और फिर आाचाये जो होता है 
बह स्वयं दूसरेको सब सघकी सलाह करके श्राचार्यपद देता है 
तो श्राचार्य भी साधु है और उत्त साधुवोमे जो बहुत विद्वान 
है, ११ झद्भ १४ पूवका ज्ञान देते हैं या कम भी ज्ञाता है 
उन्हे आचार्य उपाध्याय पद देते है। तो आचायें, उपाध्याय 
$,२ साधु--ये तीनोके तीनो आत्माकी साधना करके अ्ररहत 
बन सकते है । आचारये भी अरहत हो सकते है और उपाध्याय 
व साथु भी श्ररहत हो सबते है । अ्रहत उसे कहते है जिसने 
चार घातिया कर्मोकाम विनाश किया हो, अपनेमे केवलज्ञान, 
केवलदर्शन, गनन्तणक्ति, अनन्तगआानन्द प्राप्त किया हो वह 
कहलाता है श्ररहत, सकलपरमात्मा । और अरहत श्रवस्थाके 
बाद फिर होती है भिद्ध अ्रवस्था । उन्हे कहते है सिद्ध पर- 
मेष्ठी । 

पश्च भ्रात्मविकासोकी सर्वमहनीयता--देखो---साधकका 
यह मत्र है, इसमे कसी भी प्रकारका पक्ष नही है । यदि 
क्रेवल इन गुणोके विकासका वर्णांत किया जाय, किसी व्यक्ति 
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का नाम न लिया जाय तो कहीं भी बैठकर बोल लो। कोई 
भी मजह॒ब वाले हो सबके बीच यह बात कहो कि जो आत्मा 
इतना ज्ञानी विरक्त है कि उसे अब श्रात्माके साधनाकी ही 
बात रह गयी है, अन्य कुछ उसे नही सुहाता, वह॒ साधु है । 
सब लोग स्वीकार कर लेगे कि बात बिल्कुल ठीक है। हाँ 
जहाँ कुछ नाम लिया जाय जो प्रसिद्ध नाम है उनको सुनकर 
पक्षवश न मानेंगे, लेकिन व्यक्तिका नाम ने लेकर केवल गुणों 
का वर्णान कर लिया जाय तो सब लोग स्वीकार करंगे कि हाँ' 
यह ऊँची पग्रवस्था है । ऐसा पुरुष जिसे केवल ज्ञानसाधनाकी 
ही धुनि है, जो अन्य कुछ नही चाहता, अन्य कोई परिग्रह 
नही रखता तो इसे स्वीकार कर सकते है, और ऐसी ही 
साधना वाले पुरुष जब अन्तर्ध्यानमे आते हे, तब अपने आपके 
स्वरूपमे, ज्ञाममे मग्न होते है। ससारकी कोई बात विकल्प 
तरग रागद्वेष रच नही रहते है तब वे होते है प्रभु, और अभी 
देहमे रहते है । कहते जावो--सब लोग स्वीकार कर लेंगे । 
ग्रोर वे प्रभु जब अन्तमे देहरहित हो जाते तो केवल ज्ञान- 
ज्योतिके पुञ्ज रह जाते है । बस इन ५ पदोकी णमोकार मत्र 
में पूजा है, ज्ञानविकासकी उपासना - की है । 

पश्च परसपदोसे सिद्धोक्ी सर्वोत्कृष्टतत--इन पदोमे सर्वो- 
त्कृष्ट पद सिद्ध भगवानका है । यह सिद्धभक्ति पढी जा रही 
है । सिद्ध प्रभु अपने स्वरूपमे, झपत्ती परिणतिमे रहा करते है। 
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सिद्धभक्तिमे उस ही उत्कृष्ट विकासमय सिद्धका यह वर्णन है। 
सिद्ध एक उत्कृष्ट अ्वस्थाको प्राप्त है, इससे बढ़कर और कोई 
विकास नहीं है। संसारक्के कोई पद ऐसे नहीं है कि जिससे 
बढकर कोई बात न मानी जाती हो | कोई अ्रभी राजसभाका 
मेम्बर है तो वह सोचता है कि मै श्रभी मिनिस्टर तो नहीं 
हुआ । फिर वह सोचता है कि मै अभी राष्ट्रपति तो नहीं 
हुआ, फिर वह मिनिस्टर सोचता है कि दुनियाकी सपृक्तराप्ट्र 
कमेटीका मैं श्रध्यक्ष तो नही हुआ । इस तरह लोकके पदमें 
तो एकके ऊपर एक पद है, मगर कौनसा वास्तबमे ऐसा पद 
है जिसके ऊपर फिर श्रन्य कोई पद नही है ? वह पद है सिद्ध 
भगवानका पद । रागह्वेष मोहका एक बार विनाश हो जाय तो 
फिर उनके अ्रवनत होनेका कारण क्‍या रहा ? सब कर्म दूर हो 
गए, ज्ञानप्रकाश हो गया, किसी तरहके रागद्वेषादिककी तरप 
नहीं उठती, कोई विकल्प ही नहीं रहा, फिर गिरनेका कारण 
ब्या ? वे त्रिकाल उस ही पदमे रहते है जिस पदको उन्होने 
एक बार प्राप्त किया है । तो सर्वोत्किष्ट पद सिद्ध भगवानका 
। 
बाह्य श्रोर श्रन्तः के व्षियमे उचित प्रतीति--हम आप 
सबको यह प्रतीति रहनी चाहिये कि हमारा जो वर्तमानका 
समागम है, ठाट-बाट है, मिलन-जुलन है, ये सब असार है, 
इनमे कुछ दम नही है । ये मेरे शरणभूत नही है, इनका मुझे 
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कोई भ्रधिकार नही है, मेरे ही साथ रहे, ऐसा कोई निर्णय 
नही है, और साथ भी जब तक है मेरे भावोके अनुकूल ही 
चलें, ऐसा निर्णय नही है । ये सब समागम सारहीन है। सार 
की बात है तो एक श्रात्मश्ञान है। जितने क्षण शअ्पने ज्ञान5 
स्वरूपकी शोर दृष्टि रहेगी उतने क्षण तक वह आनन्द प्राप्त 
होता है जो भगवानकी जातिका आनन्द है । सासारिक सुख 
तो विपयजन्य सुख है, विनाशीक है, पराधीन है, इनके बीच 
भे अनेक सुख है, अथवा वे सुख भी दुःखरूप ही है, पर अपने 
ज्ञानस्वहूपकी सम्हाल हो उसमे जो आनन्दकी अनुभूत्ति होती 
है वह है प्रभुकी जातिका आनन्द । तो करनेका काम य॑ह है 
कि हम अपने स्वरूपकी श्रद्धा करें और ऐसा अनुभव करते 
रहे कि मै ज्ञानमात्र हूं, केवल जानन भेरा स्वरूप है। जानता 
हूं इतनी ही मेरी करतृत है । जानता रहता हू इतना ही मेंरा' 
अनुभवन है । जाननके अतिरिक्त मेरा कही कुछ नही है, ऐसा 
हृढ श्रद्धान करके एक जाननरूप ही अपना अनुभव करे | तो 
इससे हो मनुष्यजन्मकी सफलता है । 
पराणबहुश्रदुवीसाचउतियणावदी य दोण्णि पचेव । 
वावण्णाहीणवियसयपयडिविणासेण होति ते सिद्धा ।।८७ 
ज्ञानावरखणख कर्म--जिन कर्मप्रकृतियोंके विभाशसे सिद्ध 
भगवान होते है वे प्रकृतियाँ सब १४८ है। भूल तो ८५ है--- 
ज्ञानावरण, दर्शनावरण, वेदनीय, मोहनोण्, आयु, नाम, गोश्न 
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और अन्तराय । ज्ञानावरण कर्मके निमित्तसे जीवके ज्ञानगुण 
प्रकट नही होता। वे ज्ञान ५ प्रकारके है, इससे आवरण भी 
५ तरहके है । इन्द्रिय और मनसे जो ज्ञान उत्पन्न होता है 
उसे मतिज्नान कहते हैं । सीधा ही कुछ चीज देखकर जो ज्ञान 
हुआ वह तो मतिज्ञान है और उसके बाद फिर ये कल्पनाये 
जगी कि यह पीली है, यह नीली है, खम्मा है, भ्रमुक तरहका 
है, यह श्रुतज्ञान है। मतिज्ञानमें जानकारी तो झ्राती है, पर 
जानकारीमे विकल्‍प नही होता । दूसरे--जानकारीका विशेष 
समभमे आये, विकल्प उत्पन्न हो वह श्रुतज्ञान है । मतिज्ञानसे 
जाने हुए पदार्थमे और विशेषतासे जाननेको श्रुतज्ञान कहते है। 
अवधिज्ञान, इन्द्रिय और मनकी सहायताके बिना अपने आत्मा 
की शक्तिसे यहां-वहा क्षेत्रमे दुूरपर पडे हुए अ्रथवा भूत-मविष्य- 
कालमे कुछ सीमा वाली पर्यायोको जानना सो अ्रवधिज्ञान है । 
ग्रात्मा ज्ञानस्वरूप है इसलिये आतठ्माका ज्ञान कितना ही विशेष 
प्रकट हो जाय, यहाँ तक कि समस्त लोकालोकको जानने वाला 
हो जाय तो भी इसमे आश्चयं रचमात्र भी नहीं है, क्योकि 
आत्माका स्वरूप ही ज्ञान है, जाननहार है । मन पर्ययज्ञान 
वह कहलाता है कि दूसरेके मनकी बातको, विकल्पोको, दूसरा 
क्या सोच रहा है, उस विचारको व पदार्थेको जो इन्द्रिय मन 
की सहायताके बिचा आ्रात्मीय शक्तिसे जानता है'उसे मन पर्यय- 
ज्ञान कहते -है । मनःपर्ययज्ञान साधु पुरुषके ही होता है शरीर 
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वह एक विशिष्ट ऋद्धि है । केवलज्ञान ज्ञानका पूर्ण विकास 
है । ज्ञानावरण कर्म जब नष्ट हो जाते है, ज्ञानपर कोई प्ाव« 
रण नहीं रहता, उस समय ज्ञानका जो विव्ास है वह केवल- 
ज्ञान है । केवलज्ञानके द्वारा त्रिकाल, त्िलोकवर्ती समस्त पदार्थ 
एक साथ स्पष्ट जाने जाते हैं। ऐसे ५ प्रकारके ज्ञानोपर आ्रावरण 
करने वाले कमे होते है उन्हें ज्ञानानरण कर्म कहते है । 
दर्शनावरण कर्म--दर्शनावरण ६ प्रकारके है । जो आत्मा 
के दर्शनगुणको प्रकट न होने दे सो दर्शनावरण है । दर्शन 
तो यद्यपि ४ प्रकारका है--चक्षुदर्शन, अ्रचक्षुदे्शन, श्रवधि- 
दर्शन और केवलदर्शन । लेकिन उन दर्शनोपर आवरण करने 
चाले कम € प्रकारके है । ४ के तो ४ श्रावरण है ही--चक्षु- 
दर्शनावरण, श्रचक्षुदेशंनावरण, अवधिदर्शनावरणख झौर केवल- 
दशनावरणा । जो अक्षु्दशन प्रकट न होने दे सो चल्षुदंशना- 
वरण है । नेनसे जो कुछ जाना जाता है. पदार्थके नेत्रज्‌ 
ज्ञानसे पहिले जो आत्मावलोकन होता है, जो एक सामान्य 
प्रतिभास होता हे उसे चक्षुदंणंन कहते है। उसे जो 
रोके उस कमेका नाम चक्षुदंणंनावरण है। इसी प्रकार नेत्र 
इन्द्रियको छोडकर बाकी ४ इन्द्रियाँ और मनके द्वारा जो 
पदार्थ जाने जाते है उसके पहिले जो सामास्य प्रतिभास होता 
हें उसे अचलक्षुदेशंत कहते है । भ्रचक्षुदेशंनकोी न होने देने वाला 
जो कमें है उसे अ्रचल्षुदंशंनावरण कमे कहते है | इसी प्रकार 
श्वधिज्ञानसे पहिले जो सामान्य प्रतिभास होता है उसे ग्रवधि- 
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दर्शन कहते है | भ्रवधिदर्शनको न होने देने वाले कर्मको अ्रव- 
घिदर्शनावरण कहते है । ये चार तो आवरण है, लेकिन जब 
किसीको नींद झा जाय तब भी तो दर्शन नहीं होता । तो 
निद्रा भी एक आवरण है जो दर्शनको प्रकट नही होने देता । 
गह निद्रा ५ तरहकी होती है, इसलिए ५ निद्रा और बढ जाने 
से दर्शनावरणके € भेद हो जाते है । वे ५ निद्रा कौनसी है ? 
एक तो सामान्यनिद्रा । मनुष्य आदि थक जाय, कोई परिश्रम 
करके तो उस परिश्रम करनेसे जो निद्रा आती है उसे निद्रा 
कहते है, पर ऐगी निद्रा आये कि साये हुयेकी जगाया, वह 
उठा भी, लेकिन फिर तुरन्त सो जाय । जैसे कोई बच्चा सो 
गया, उसकी माँ ने उसे उठाकर खडा कर दिया, परन्तु थोडी 
ही देरमे वह फिर गिरकर सो गया । तो उसे निद्रानिद्रा कहते 
है । बडी विकटनिद्रा । तीसरी निद्रा है प्रचला नामको निद्रा । 
कुछ सोयासा है, कुछ जगासा है। जैसे कभी शास्त्रमभामे कोई 
पुरुष बैठा हों तो वह कुछ सो भी लेता है और कुछ शब्द भी 
कानमे पडते है जब कोई वक्ता पूछता--क््यो भाई सो रहे 
थे ? तो वह कहता है कि सोते नहीं है श्रथवा थोडेको नींद 
ग्राती है, चलता जाता है, नीद भी लेता जाता है श्रौर चलने 
मे कोई फरक्रन भी नहीं होता, तो ऐसी निद्वाको प्रचलानिद्रा 
कहते है । चोथी निद्रा है प्रचलाप्रचलानिद्रा । सोते हुए में श्रग 
चले, दाँत किटकिटाये, हाथ भी चलें, लार भी बहें तो वह 
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प्रचलाप्रचला है। ५ वी निद्रा है स्त्यानगृद्धि । सोते हुयेमे 
कोई खडा हो जाय, कुछ काम कर ले, फिर सो जाय, फिर 
जगनेपर उसे पता ही न पड़े कि मैने कुछ काम किया था, उसे 
कहते है स्त्पानगृद्धि । जैसे कभी सोतेमे मदिरके किवाड़ खोले, 
दर्शन भी कर लिया और फिर सो गये, जगनेपर पता ही नही 
रहता कि मैं मदिर गया था, ऐसा भी कठिन काम कर से कि 
जगती हालतमे इतनी शक्ति वाला काम न कर सके, पर उसे 
प्ता ही न रहे कि मैंने कुछ कार्य किया, उसे कहते है स्त्यान- 
गृद्धि । इसी प्रकार ४ तो दर्शनावरण और ५ निद्रा, ऐसे & 
दर्शनावरण करममके भेद है। इन सब कर्मोसे रहित सिद्ध भग- 
वान होते है । 
वेदनीय कर्स--तीसरा कर्म है वेदनीय, जिसके उदयसे 
यह जीव सुख दुःखका वेदन करे उसे वेदन्तीय कर्म कहते है । 
ये दो प्रकारके होते है--साता और असाता । जो कुछ साता' 
का अनुभव कराये सो सातावेदबीय और जो अ्रसाताका अनु- 
भव कराये सो असातावेदनीय । ससारमे वास्तवमे तो साता 
कही है ही नहीं | श्रथवा यह कहो कि शान्ति कही नही है। 
कोई अ्रसाता कम हो गयी उसीको साता कहने लगते है । जैसे 
किसीको १०३ डिग्री बुखार चढ़ा था, अब रह गया १०० 
डिग्री । कोई आकर पूछता है--क्यो भाई अ्रब तुम्हारी कंसी 
ब्बियंत है ? तो वह कहता है कि श्रब ठीक है । श्ररे कहाँ 
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ठीक है, भ्रभी तो दो डिग्री बुखार है । इसी प्रकार ये ससारीं 
जीव थोडासा असाताके कम होनेपर साताका अनुभव करते है। 
तो ये ससारमे जितने सुख्ध है ये वास्तवमे सुख नही है । पहिले 
बडा दुख भोगा था अब वह दुःख कुछ कम हो गया, उसीकों 
ही लोग सुख मानते है । तो जो सुखका वेदन कराये वह हैं 
सातावेदनीय और जो असाताके वेदन कराये वह है झसाता- 
वेदनीय । इस तरह वेदनीय दो तरहके है--सातावेदनीय और 
प्रसातावेदनीय । 

दर्शनमोहनीय कफर्म---मोहनीयके २८ भेद है, मोहनीय 
कर्म उसे कहते है जो जीवको मोह दे अर्थात्‌ सम्यक्त्व और 
चारित्र न होने दे । मोहनीयमे और होता क्‍या है ? आत्मा 
अपने गुणोमे सावधान नही रह पाता । सम्यवत्व गुणको मोह 
दे इसके मायने यह है कि श्रद्धा बिगड गयी, परवस्तुको श्रपना 
मान लिया, परवस्तुकी ओर उसका श्राकषंण जगा । यह हैं 
श्रद्धाका मोह । और चारित्रका मोह यह है कि रचमात्र भी 
सयभ नही पाल सकता, पापोका त्याग नही कर सकता, अपने 
झात्माकी ओर नहीं आ सकता, ये सब चारित्रमोह है । सो' 
दर्शनमोह तो ३ तरहके है--मिथ्यात्व, सम्यकूमिश्यात्व और 
सम्यकप्रकृति । मिथ्यात्वके उदयमे तो इस जीवके पूरा मोह 
आरा जाता है, बिल्कुल विपरीत श्रद्धान हो जाता है, अपने स्व- 
रूपका रच भो भान नही रहता और सम्यकमिश्यात्वके उदयमे 
इस जीवके मिले-जुले परिणाम रहते है। कुछ सही श्रद्धा है 
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कुछ विपरीत श्रद्धा है। सम्यक्‌प्रकृतिके उदयमें यद्यपि श्रद्धा 
तो नही बिगड ती, पर उसमें थोडे दोष लगा करते है । जेसे 
कोई बूढा आदमी लाठी लेकर चले तो चलने वाला तो बूढ़ा 
ही है, मगर कुछ चलित चलता है, जवानोकी तरह एकदम 
जोशपूवंक नही चल पाता । ये तो तीव दर्शनमोहनीय है । 
चारित्रमोहनीय कमें---चारित्रमोहनीय २५ तरहकी है । 
अनन्तानुबधी क्रोध, मान, माया, लोभ, ऐसे कर्म, ऐसी कषाय 
कि जिसके उदयस्रे जीवके सम्यक्त्व गुण प्रकट नही हो पाते, 
इतना तीन क्रोध कि शआ्रात्माका भान भी नहीं कर सकते 
इतना भ्रहकार मान, मायाचार, लोभ कि अपने आत्माकी सुध 
भी नही रहती, ऐसे क्रोध, मान, माया, लोभ कषायोको ग्रन- 
तानुबधी कहते है । अप्रत्याख्यानावरण क्रोध, मान, माया 
लोभ जो आत्माके देशचारित्रका घात करे उसे श्रप्रत्याख्यावा- 
बरण क्रोध, मान, माया, लोभ कहते है । रंच भी ब्त न पाल 
सके, सयमासय्म भी न हो सके, श्रावकका ब्रत भी न आ सके 
ऐसी कपायकों कहते है शअ्रप्रत्याख्यानावरण । प्रत्याख्याना- 
वरण--जिससे मुनि न बन सके, सकल ब्रत न हो सके, महा- 
ब्रत धारण न कर सके, ऐसी कपायको प्रत्याख्यानावरण कहते 
है । यह उससे हल्की कबाय है | इसमे सयमासयम तो पाल 
सकते है, पर महाब्रत घारण नही कर सकते है । संज्वलन 
कपायमें महाव्रत भी हो गया, साधना भी चल रही, फिर भी 
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थोड़ी ऐसी कषाय लगी है जिससे प्रात्मा निष्कषाय नही. रह 
पाता और उसके यथाख्यातचारित्र नहों हो सकता | ये १६ 
तो कषायें है श्रौर & नोकषायें है--हास्य, रति, अरति, शोक, 
भय, जुगुप्सा, पुरुपवेद, स्त्रोवेद और नपुसकवेद । ये कर्म ही 
तो है जिससे जीवकों हसी आये, हँसीकी बात सूके, मजाक 
करे, ऐसी स्वच्छन्दताके और हसीके परिणाम जिस क्मके 
उदयसे होवे उसे हास्यकर्म कहते है। जिस कर्मके उदयसे 
प्रीति उत्पन्न हो, बाह्य वस्तुबोमे अपना स्नेह भाव जगे उसे 
रति नामक कर्म कहते है | जैसे कि ससारी जीवोके ये रोज 
ही रोज लगता है, पज्चेन्द्रियके विषयोभे प्रीति जगती है वे 
सब रतियाँ कहलाती है । श्ररति कर्मके उदयसे वस्तुमे अनिष्ट 
भाव होता है वह वस्तु रुचती नही है उसे अ्रतिकर्म कहते 
हैं । भयकर्म---जिसके उदयसे किसी प्रकारके डरका परिणाम 
हो सो भय नामक कर्म है। जुगुप्सा कमंसे जीवमे धृणाका 
भाव गाता है। जैसे कभी कोई गदी चीज दिख जाय और 
घृणा आये, मन बेचैन हो जाय, ऐसी ध्रृणा होती है । उसका 
भी कारण कोई कर्मका उदय है। जीवमे जितने भी विभाव 
होते है, स्वभावके विपरीत जो कुछ भी परिणतियाँ होतो है 
बे सब किसी न किसी कमंके उदयसे होती है । वे स्वभाव तो 
नही है । यदि कर्मके उदय बिना जीवमे कोई भाव उत्पन्न 
होने लगे तो इसका अर्थ है कि वह स्वभाव बन गया। स्व- 
भाव तो गआत्माकी चीज है, श्रात्मोत्यथ है। जिसके उदयमें 
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पुरुषके गुणोकों वृद्धिका ही परिणाम बने सो पुरुषवेद है । रत्री- 
वेद -- जिसके उदयमे जीवमे मायाचार जगे, अ्रवगुणाकी ओर 
हले उसे स्त्रीवेद कहते है । नरपुँसकवेद--जिस कर्मके उदयसे 
स्त्रीवेदोसे भी और निम्नतर परिणाम बने सो नपुसकवेद है । 
इस प्रकार २५ तरहके चारित्रमोह है, यो २८ तरहके मोह- 
न्तीयकर्म है । 

नरफाथु व तिर्यगायु कर्म--आयुकर्म ४ तरहके है--++ 
स्रक आयु, तियज्च आयु, मनुष्य श्रायु और देव आयु । जिसके 
उदयमे नरक शरीरमे रहना पडे उसे नरक आयु कहते है । 
नरक आयुभे बीचभे कभी छेद नही होता, भ्रकाल मरण नही 
होता नारकी जीवोके । नारकी जीव रोज-रोज पिठले है, रोज 
शरीरके खण्डनखण्ड होते है । श्रकाल मरण होने लगे तो इसके 
मायने है कि कोई नारको झ्राज पैदा हुआ्ना तो आज ही मर 
गया, क्योक्ति उसकी सारी खबर नरकमे ली जाती है। तो 
नारकी जीवोके श्रकाल मरण नहीं होता । तिय॑ञ्च आयुके 
उदयसे तियेज्चोके शरीरमे जन्म लेना होता है और उसमें 
रोके रहता है जीवको । तियेज्च आयु कमसे कम अन्‍्तर्मूहरर्त 
की होती है और अधिकसे अ्रधिक तोन पल्य तककी हो सकती 
है । जो भोगभूमिमे तिय॑च है वहाँ जलचर नही होते, मछली, 
मगर आ्रादिक जलमे रहने वाले जानवर नही होते । दो तरहके 
जोव होते है-- थलचर और नभचर याने पशु और पक्षी । सो 
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४न पशु-पक्षियोका जो कुछ आहार है वह वहाँ सदा रहता है, 
घास चार अग्रुल ऊची उठी हुई सर्वत्र रहती है। सो वे ति्य॑च 
स्वाधीन रहकर उस घासकों खाते रहते हैं। कोई भी पशु 
वहाँ बन्धनमे नही रहता है । वहांके मनुष्य स्त्री पुरुष भी 
बहुत मदकपाय होते है । तो भोगभूमिके तिय॑ज्चोकी आ्रायु ३ 
पल्यकी हैँ । 

सनुष्यायु कर्स--मनुप्य श्रायुकमंके उदयसे जीव मनुष्यके 
शरीरमे जन्म लेता है और मनुष्य शरीरमे रुका रहता है। 
तियंञज्च और मनुप्य-इन दोंनोका अकाल मरण हो सकता है 
पर भोगभूमिया तिर्यछच और भोगभुमिया मनुष्योका भ्रकाल 
मरण नहीं होता । प्रश्म - कितना क्षेत्र भोगभूमिका है? 
उत्तर--जम्बूद्वीपमे ७ क्षेत्र है उनमे भरत और ऐराबत और 
विदेहकी छोडकर बाकी सारा क्षेत्र भोगभूमिका है। विदेहमे 
भी थोडा हिस्सा मेूूपदेतके पासका भोगभूमिका है । वहाँ जुग- 
लिया उत्पपन्न होते है, पुत्र पुत्री एक साथ मां के गर्भसे होते 
है छौर उनके उत्ण्न्न होते ही तुरन्त माता-पिताका देहान्त 
हो जाता है । माता-पिता सतान को नही देख पाते 
गौर सतांन माता-पिताकोी नहीं देख पाती, ऐसी वहाँ 
रीति है, इसलिए वहाँ सब सुखी है । दुःख तो इस बातका है 
कि सतानकों देख लिया बस दुख लग गया, क्योकि उनमेसे 
किसी ने किसीका वियोग जरूर होगा । सो वहाँपर वे उत्पन्न 
हुए सतान ४६ दिनोमे ही अपने आप जवान हो जाते है। 
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श्रंगूठा चूसकर ही उनका पेट भरता है | बादमे कल्पवृक्षारों 
मनमाने जो इच्छा हो वहु सब प्रकारका साधन मिलता है। ती 
वे भोगभूमिया मनुष्य कहलाते है । उनका अकाल मरणशा नहीं 
है और जो कर्मंभूमिज मनुष्य है वे उसी शरीरसे मोक्ष जायेंगे । 
धरमशरीरी पुरुष है उनका भी अकाल मरण नही है। शेप 
कर्मभूमिया मनुष्योका श्रकाल मरण हो सकता है । सो मनुष्यों 
की श्रायु कमसे कम ' अच्तमु हुर्तकी है । कोई मनुष्य १ मिनट 
ही जी पाया, पेटमे हो गर्भभे श्राते ही श्रौर वही मर गया, 
ऐसा भी हो सकता है और एक होते हैँ लब्ध्यपर्याप्तक मनुष्य, 
दे तो एक मिलटमे २३ बार जन्मसरण करते हैँ, वे ब्यवहार 
भे नही आते । शरीरकी काँख आदिक गुप्त स्थानोसे पैदा होते 
रहते है । तो उसे मनुष्य झायु कहते है जिसके उदयसे मनुप्य 
शरीरमे रहना पड़े । 
देवायुकर्म --देवग्रायुकें उदयसे देवोका शरीर मिलता है ॥ 
देवोका शरीर हाड मास चाम रहित वैक्रियक वर्गंणाओरसे बना 
होता है । यद्यपि डील-डौल आकार मनुष्यों जैसा है, मनुष्यो 
जैसे ही समस्त अज्भोपाज्भ है, किन्तु मनुष्योके शरीरसे देवोके 
शरीरमे दो विशेषताये है-- एक तो शरीरमे हाड मास चाम 
आदिक नही होते और उन्तको भृख-प्योसकी भी कोई वेदना 
नहीं होती । हजारो वर्षोमे जब कभी थोडीसी भूख-प्पासकी 
चेंदना महसूस हुई तो उसी समय उनके ही कठसे अमृत भर 


| 
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जाता है और वे तृप्त हो जाते है । वे बहुत दिनोमे श्वासोच्छ- 
वास लेते है । उनका शरीर बहुत समर्थ होता है, एक है यह 
विशेषता, और दूसरी विशेषता यह है कि देवोके शरीरका 
अकालमरण नही होता । ऐसे देवशरीरमे रहना पडे जिस कर्म 
फे उदयसे उसे देव श्रायुकर्म कहते है । 

गति व जाति नासकर्स---अ्रब &३ प्रकृतियाँ नामकर्मंकी 
सुनिये---नामकर्मके उदयसे शरीरकी रचना होती है । यहाँ 
उन सब कर्मोकोीं बता रहे है कि जिन-जिन कर्मोका नाश करने 
से सिद्धभगवान बनते है । तो €३ प्रकारके नामकर्म है। जैसे 
४ तो गतियाँ है--नरक, तिर्यज्च, मनुष्य और देव । इन्ही 
गतियोके उदयसे जीवमे उसी गतिका भाव पैदा होता है । जैसे 
श्रभी मनुष्यगतिमे है तो मनुष्योकी तरह खाते-पीते है शोर 
अगर मरकर पशु-पक्षी श्रादि बन गये तो उस तरहसे खाने- 
पीने लगेंगे। यो ही जिस गतिमे यह जीव पहुचता है उसी 
गतिकी सारी वृत्तियाँ उसमे होने लगती है । तो यह बात उच 
जीवोमे गतिनामकर्मके उदयसे होती है । जातिनामकर्म-- 
जिसके उदयसे जीवोकी जातियाँ बन जाती हे--एकेन्द्रिय, 
दोइन्द्रिय, तीनइन्द्रिय, चारइन्द्रिय और पचेन्द्रिय । जिसके 
केवल एक स्पर्शनइन्द्रिय है वह एकेन्द्रिय जातिका है । पृथ्वी, 
जल, अग्नि, वायु, पेड वगरा ये [सब एकेन्द्रिय जातिके है । 
जिनके स्परशंन और रसना ये दो इन्द्रियाँ होती है उन्तको 
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दो इन्द्रियजातिका बोलते हैं । वे सब एक किस्मके है। छुकर 
ज्ञान कर ले और चखकर ज्ञान कर लें, इससे श्रधिकका ज्ञान 
उनमे नहीं पाया जाता । दो तीन इन्द्रिय जातिमें रे इन्द्रियाँ 
हीती है--स्पशंन, रसना और श्राणविषयक ज्ञान हो पाते 
हैं, इससे श्रधिक ज्ञान नहीं होते। चतुरिम्द्रिय जातिमे ४ 
इन्द्रियाँ होती हैं, इसमे नेत्रेन्द्रियविषयक ज्ञान भी हो जाता है, 
रूप देख लिया, इससे अधिक ज्ञान नही होता । पज्चेन्द्रियमें 
५ इन्द्रियसम्बंधी ज्ञान जगता है। शब्द भी सुन लिया, और 
जिनके मन है वे बहुत-बहुत बातें विचार भी लें, कानून, युक्ति, 
योजना, साहित्य श्रादिककी बातें सोच सकते है और हित 
अहितका निर्णय कर सकते है, ऐसी १ जातियोमे जिस उदयसे 
जन्म हो उसे जातिनामकर्म कहते हैं । 

शरीर नामकर्म--शरोर नामकर्म ५ प्रकारके होते 
है--जिसके उदयसे शरीरकी रचना होती है। ओऔदारिक 
शरीर--मनुष्य तियेअ्चके शरीरका नाम है श्रौदारिक शरीर। 
इसकी रखना जिस कमके उदयसे हो उसे आ्ौदारिक शरीर 
नामकर्म कहते है | जगतमे मनुष्य बहुतसे ऐसे मिलते है कि 
जिनको निमित्तनैमित्तिक भावका परिचय नहीं है, विज्ञान 
नही है, सो यह कहते हैं कि ये-'सब कुछ जितने जीव है किसी 
एक ईश्वरके रचे हुए है। अरे ईश्वर तो अपने ज्ञान और 
आननन्‍्दम मस्त रहे, त्रिलोक त्रिकालवर्ती पदार्थोको जाने और 
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निरन्तर निराकुल रहे सो तो है ईश्वरका स्वरूप | भौर उसे 
यो माने कि वह हम सब जीवोको उत्पन्न करता है। हम 
सबसे पाप कराये, पुण्य कराये, सुख दे, दुख दें आ्रादि नाना 
अाफतोमे उसका स्वरूप मानें, यह तो ईश्वरका स्वरूप बिया- 
डना है। बात तो यहाँ यो है कि जो जीव जिस प्रकारके 
परिणाम करता है उस परिणामके निमित्तसे उस तरहका 
कमंबन्ध होता है, और उस कर्मके उदयमे फिर जीवकी ऐसी- 
ऐसी रचनायें स्वयमेव हो जाती है। बरसात हुई और रात्रि 
भरमे छोटे-छोटे कितने ही मेढक पैदा हो जाते है, कितने ही 
कीडे पतिंगे घास श्रादिक उत्पन्न हो गए। जीवके जिस नाम- 
कर्मका उदय है उसके अनुसार वैसा शरीर मिल गया। तो 
ये सब शरीर नामकर्मके उदयसे है। देव और नारकियोके 
शरीरका नाम है वैक्रियक शरीर । सो वैक्रियक शरीर ताम- 
कर्मके उदयसे देव नारकियोका शरीर बनता है। तीसरा 
शरीर है आहारक । आहारक शरीर नामकर्मके उदयसे आहा- 
रक ऋद्धिधारी मुनिके किसी तत्त्वमे शका होनेपर मस्तकसे 
एक सफेद पुतला निकलता है। जहां श्रृतकेवली हो वहा चला 
जाता है और इनका दशन करके उनकी शकानिवृत्त हो जाती 
है। वह आरहारक शरीर है | दो शरीर है तेजस कार्माण, 
जो इस जीवके सदाकाल परम्परासे लगे श्राये है | स्थुल शरीर 
तो बिछुड जाता है । कोई मनुष्य था तब तो गदारिक शरीर 
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था, जब देव हुआ्ना तब वैक्रियक हो गया । देवसे हटकर मनुष्य 
तियञच हो गया तो वैक्रियक मिट गया, झ्ौदारिक हो गया । 
लेकिन अनन्तकालसे अनन्तदेह धारण किया, पर ऐसा कभी 
नही हुआ कि तैजस और कार्माण शरीर नही लगा हो जीव 
के । ऐसा एक समय भी नहीं होता । ये दोनो शरीर जीवके 
साथ सदाकाल रहते है । तो इस तरह ५।प्रकारके शरीर जिस 
नामकर्मके उदयसे होते है उसे शरीर नामकर्म॑ कहते है । एक 
स्थूल रूपसे यो समम लीजिये कि दो तरहके शरीर है--एक 
सुक्ष्म शरीर और एक स्थूल शरीर । जेसे कोई लोग कहते है 
कि जीवके मरनेपर श्रर्थात्‌ शरीर छूटनेपर स्थुल शरीर तो 
साथ नही जाता, वह तो जहाका तहा ही रह जाता है, पर 
यक्षम शरीर जीवके साथ जाता है । तो यह सूक्ष्म शरीर क्‍या 
है--तैजस और कार्माण। 

बन्चन भौर संघात नामक -- इसी प्रकार ६ बन्धन 
झौर सघात नामकर्म होते है । बन्धन नामकर्मके उदयसे तो 
जीवको जो शरीर मिला, जो अगोपाग मिला, उनका परस्परमे 
बन्धन हो जाता हैं श्लौर सघात नामकमंसे ऐसा बँघते है कि 
बीचमे छिंद्र नहीं पाये जाते । जैसे हाथमे दो हड्डी है और 
छोटी मोटी अनेक हड्डिया है और एक हाथमे बेँध गये, पर 
हाथमे किसी जगह छिद्र नहीं पाये जाते । जैसे चनेके कोई 
लड्डू -बनाये तो उनमें बीचमे अन्तर रहता है । इसी तरह 


१४० सिद्धभक्ति प्रवचन 


शरीरमे जो भी अभज्भ बने, पैर-पीठ आदिक बने इनके बन्धनमे 
बीचमे छिद्र नही होते । इस तरह शरीरकी रचना शरीरकर्म, 
बन्धनकर्म, संघातकर्मके उदयसे होती है। इन सब कर्मोंका 
विनाश करके जीव सिद्ध होता है । 

किसी एक व्यवस्थापक द्वारा देहधारियोकी रचनाकी 
झ्रसंसवता--जिन कर्मोके बच्धनसे ये ससारी जीव दुःखी हो 
रहे हैं और उन ही जिस कर्मेके बन्धनोसे मुक्त होनेपर ये 
सिद्ध भगवान अनन्त प्रानन्दमय हो रहे है उन कर्मोका वर्णान 
चल रहा है। शरीरकी रचना करने वाला कौन है ? यदि 
कोई संसारमे एक प्रभु होता इन सब शरीरोका रचने वाला, 
तो उसमें एक तो यह प्रश्न है कि उसने रचना क्यो किया ? 
क्या वह प्रभु अघूरा था, या वह प्रश्ठु पूरा था, या उसने जीवों 
पर दया की, दयाके वश रचा अ्रथवा उसे कुछ खेलनेकी सूभी, 
क्रीडा कौतृहलके वश क्या उसने ससारी जीवोको रच डाला ? 
या ससारी जीवोके रचनेका उसके स्वभाव पडा हुआ है? 
ग्रगर वह प्रभु भ्रघूरा था जिससे रचा तो जो अधूरा है वह 
प्रभु कैसा, भौर श्रधूरा कुछ होता नही । जो कुछ है बह है के 
नातेसे पूरा ही होता है । दयाके वशसे जीवोको रचा तो दया 
ही रखना चाहिये, फिर क्यो वह जीवोकी दु.खो करता, कुग- 
तियोमे क्यो ले जाता ? यदि खेल-खेलमे रच रहा तो खेलनेका 
बच्चोका काम है, बच्चे होते है नादान । जो प्रश्ञु है वह अनंत 
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ज्ञानका अ्रधिकारी है। उसका खलनेका काम कहाँ ? यदि 
स्वभावसे रचा तो प्रभु तो सदा है, उसका स्वभाव एक है तो 
सब एक रचना होनी चाहिये, भ्रौर बिना विरामके निरन्तर 
तीन्र गतिसे परिणमन होना चाहिये। तो कोई एक यह बव्यव- 
स्था नही कर सकता कि अनन्त जीवोके श्रनन्त शरीरोको रचे 
श्रीर उसमे कही भूल न खाये । कोई कारण प्रत्येक जीवके 
साथ लगा हुआा है जिसके निर्मित्तसे शरीरकी रचनाओ्रोमे कही 
बाघा नहीं आती । वह कारण है नामक । 

अ्रद्भोपाड़ः नासकर्मके उदयसे देहके श्रद्धा श्रौर उपाज़ों 
की रचना-अंगोपाग नामकर्मके उदयसे जीवोके देहके श्रग 
ओर उपाग प्रकट होते है । स्थावर जीव - एकेन्द्रिय जीव, 
पृथ्वी, जल, अग्नि, वायु, वनस्पति उनके अ्रद्भोपाड्भका उदय 
नही है तो इनके कोई अज्भोपाड़ नही है । जो शाखायें फूटी 
है वे वृक्षके अंग नही है, किन्तु अटपट उसकी फसा निकली 
है | दोइन्द्रिय जीवसे (लेकर पड्चेन्द्रिय जीव तक श्रगोपांगका 
उदय है, सो जो जिस प्रकारके है उस तरहके ञ्रग शौर उपांग 
निकलते है । अंगके मायने जैसे मनुष्योमे ८ श्रग है---२ हाथ, 
२ पर, मस्तक, छाती, पीठ आदिक और उपाग जैसे अगुली, 
नाक आदिक | जो उन श्रड्ोके और हिस्से है वे उपांग हैं । 
अ्रद्ध और उपाज्ध तीन शरोरोमे हुआ करते है--श्रौदारिक, 
वैक्रियक श्र श्राह्ारक शरीर । जैसे कि कल कहा था कि 


१४२ सिद्धभक्ति प्रवचन 


जीवके साथ २ तरहके शरीर लगे है--स्थुल शरीर और सृक्ष्म 
शरीर । तो सूक्ष्म शरीर है तैजस और कार्माण, जो मरनेके 
बाद भी रहता है, नया शरीर न पानेके बीच भी रहता है । 
उसमे श्र० और उपाज्ञ' नही होते, किन्तु श्रौदारिक, वैक्रियक, 
आहारक, इन तीन शरीरोमे ही ग्रज्भोपाड्र होते है। मनुष्य 
और तिय॑ज्चके शरीरको श्रौदारिक शरीर कहते है। उसमे 
अंगोपाड़ है, सिर्फ एकेर््रियके श्रद्ध उपाज़ नही है | देव और 
नारकियोके शरीरको वैक्रियक शरीर कहते है। इनमे भी अ्रगो- 
सांग है और आहारक ऋद्धिधांरी मुनिके जब कोई शका 
उत्पन्न होती है तो शंकाका संमाधाद प्मनेके लिए उनके मस्तक 
से एक हाथका घवल पवित्र पुतला निकलता है और वह 

छोर्घकर, केवली, श्र तकेवलीके दर्शन करके लौट घशांता है । 

शकाका समाधान हो जाता, वह पुतला आाहारक शरीर कह- 

लाता है। जैसे यहाँ लगता है ना कि बम्बईका ख्याल 

दौडाया तो ऐसा लोग कहते है कि तुम्हारा दिमाग कहां 

गया था ? तो वह कहता है कि बम्बई गया थां, तो उस 

दिमागके न श्रद्ध है, न कुछ है, किन्तु यहाँ लोग ख्यालसे हो 

कहते है, लेकिन श्राहारक वास्तवमे कोई शरीर है जिसके 

हाथ, पैर, नाक, आँख आदि सब कुछ है, जो एक हाथका 

धवल शरीर बनता है शकाका समाधान, वदनालाभ श्रादि 

पानेके लिए । तो यह अ्रग और उपागमें जो शरीरकी रचनाये 

होती है वे नामकर्मके उदयसे होती है । 


गाथा ८ श्७रे 


संस्थान नामकर्सके उदयसे देहके श्राकारोंको रचुना-- 
प्रव देखिये शरीरोमे भी बडा भेद है, किसोका कैसा ही अट« 
पट शरीर है, किसीका सुडौल शरीर है| अजायब घरोमे 
जीव-जन्तुवोको देख लीजिये, कैसे कैसे श्रटपट विचित्र काय 
वाले जीव पाये जाते है ? तो इन नाना तरहके काय वाले 
जीवोको कौन गढता है ? अरे इनका गढ़ने वाला कोई एक 
प्रभु नही है, किन्तु जीवके साथ अपने भावोसे उपाजें हुए कर्म 
लगे हुये है । उन कर्मोके उद्ययसे स्वयमेव ऐसी रचना होती है, 
निमित्तनैमित्तिक भाव अनुमानसे या प्रत्यक्ष तो सम्बन्ध 
देखकर बताया जाता है। वैसे स्पष्टहप से तो किन्‍्ही 
भी दो वस्तुवोमे दिखाया नहीं जा सकता कि निमित्त 
की यह चीज बनी और दूसरे पदार्थमें गई और उसने यह 
असर डाला, ऐसा तो यहॉाँके पदार्थामि भी नहीं बता सकते । 
जैसे अग्निपर पानी भरा बतेन रखा, पानी गर्म हो गया तो 
विश्लेषण करके वहा भी कोई बताये कि अग्निको देखो यह 
अश गया, यह पानीके भीतर गया, उसने यहाँ प्रभाव डाला, 
इस प्रकार तो वहाँ भी कोई विश्लेषण नही कर सकता | हाँ, 
अन्चयसम्बध देखकर बताते है कवि इसके निमित्तसे पानी गर्म 
हो गया । इसी प्रकार अनुमान द्वारा अन्वय सम्बंध जानकर 
यह बताया जा रहा है कि ऐसे विचित्र कर्मोके उदय होते है 
जिसमें ऐसी रचनायें चलती है | तो सस्थान होते है ६ प्रकार 
के--एक तो बहुत सुडौल श्राकार होना । शरीरका बीच 


श्र सिद्धमक्ति प्रवचन 


नाभिस्थानसे माना गया है। नाभिसे सीचेके अंग उतने ही 
वंडे और नाभिसे ऊपरके भी झद्भ उतने हो बढ़े हो, सुडौल 
हो यहू समचतुरखसस्थान है । नाभिस्थानसे ही लम्बाई-चौडाई 
का सही श्रतुमान होता है | तभी तो प्रतिष्ठाचार्य प्रतिष्ठा की 
जानें वाली मूतिकी सही नाप नाभिस्थानसे लेकर देखता है । 
यदि सारी लम्बाई-चीडाई स्व श्रद्भोपाज़ोकी सहो है तो यही 
कहलाता है समचतुरत्नसस्थान । किसीका श्राकार ऐसा हो कि 
नाभिसे ऊपरवे अंग तो खूब लम्बे-चोड़े, मोटे हो भौर नीचेके 
भ्रग बहुत दुबले-पतले तथा छोटे हो तो उसका नाम है न्यग्रो- 
धपरिमंडलसस्थान । जैसे बटका वृक्ष नीचे तनेकी तरफ तो 
छोटा श्रीर मोटा है और ऊपरका हिस्सा बहुत दूर तक फैला 
रहता है तो यह है न्यग्रोघषपरिमडल सस्यान । नाभिसे नीचे 
के श्रग लम्बे, वडे हो और ऊपरके छोटे हो उसे स्वरातिसस्थान 
कहते है | कोई मनुष्य हो तो करीब ४० वर्षंका और उसके 
शरीरकी लम्बाई हो ७ वर्षके बच्चेकी जितनी ओर खूब मोटा 
ताजा है तो वह है बामन सस्थान । और जो नाना प्रकारके 
श्राकार है वे है हुंडक सस्थान । एकेन्द्रिय, दोइन्द्रिय, तीन- 
इन्द्रिय तथा चारइन्द्रियमे तो हुडकसस्थान नही होता है । हा 
मनुष्यके संस्थानोमें भेद पडता है ।॥ तो यह शरीरकी रचना 
आकार ६ सस्थान नामकमुकी प्रकृतियोके उदयसे होती है । 
उन सबका विनाश होता है तब वे सिद्ध भगवान भशरीर 


गाथा ८ ु १४५ 
कहलाते हैं और पझ्शरीर होकर ही प्रनन्त ग्रानन्द्रभग्न रहते 


हैं । 

संहनन नासकसंके उदयसे देहके श्रस्थि आदिकी रचतवा--- 
इसी प्रकार शरीरमे मजबूतियाँ भी (भिन्न-भिन्न प्रकारकी हैं। 
हाडोकी मजबूती श्रनेक प्रकारकी है | देव ग्रौर नारकियोमे तो 
हाडोकी रचना ही नही है, उनका वैक्रियक शरीर है । मनुष्य 
ओगऔर तिय॑ज्चोमे स्थाग्रोको छोडकर सबमें हाडोकी रचना 
है | यहाँ भी तो किसीसे कमजोरी' है, किसीमे मजबूती है । 
यह भी रचना करने कौन आधा ? जीवोके साथ वैसे ही परि- 
णामोका पाया जाता हुआ प्रकृतिका उदय है शौर यह रचना 
हो जाती है। यह सब विषय सिद्धातका अध्ययन करनेसे और 
स्पष्ट होता है कि किस जीवमे किस प्रकारके भाव होते है, 
जिससे इस हो प्रकृतिका बंध है, भ्न्यका बन्ध नही है। तो ये 
सब भाग, बच, उदय सब ससारी जीवोके साथ लगे है । 
उनसे जो कम बंधे है उनका विनाश करके ये सिद्ध भगवान 
होते है। 

स्पश, रस, गंध, वर्ण, अानुपुष्ये व अ्रगुरुलघु नामकर्सफा 
विपाकष--जीवोके देहमे जो भिन्न-भिन्न जातिके जीवोमे एकसा 
स्पश, एकसा रस, एकसी गध और एकसा वर्णा पाया जाता है 
उसका भी कारण कर्म है । प्रशन--पुदूगलके नातेसे स्पर्श, रस, 
गघ, वर्ण होते ही थे, फिर नामकर्मंमे जो दूसरे और बताये 


१४५६ सिद्धभक्ति :प्रवन्नत 


है स्पर्श आदिक,, उन्तकी वया जरूरत -है ? याने जब शरीरकी 
रचना हुईं तो स्पर्श श्रादिक तो होते ही, फिर नामकर्म होनेकी 
जरूरत क्यो है ? समाधात्त यह है कि :स्पश-नामकर्मके .उदयसे 
प्रतिनियत स्पर्श होता-है ।'जैसे हाथी: हाथी ज़ितने हैं उत्तम 
“उन जैसा ही-स्पर्श होगा, ऐसा नियम-नामकर्मसे बनता -है। 
“इसी “प्रकार-र॒स, गध और वर्णांकी बात-है जीव .जब मूरता 
'हैभर्थात्‌'एक देह ःछोडता -है और दूसरा-देह पानेके लिए जाता 
ःहै तो रास्तेमे उस जीवका क्‍्या+शआ्राकार रहता है ? यह दयव- 
- स्था शआानुपुंब्य नामकर्मसे- होती, है .। जैसे कोई मनुष्य -देह.छोड- 
कर-गुजरे और तिर्य॑ब्चमे कह्दी' गायकी पर्यायमे पैदा होना है 
'तो रास्तेमे उसका-मनुष्य जैसा आकार रहेगा-। तो इस-तरह 
की व्यवस्था कर्मके -उदयमे प्राकृतिक-होती- है ।-जीवोके शरीर 
ःउन- उनकी 'योग्यताके" माफिक वजनद्यर-अथव्ा [हल्के होते: है. 
' कही इतने, हल्के नही- होते'कि-रुईकी तरह उड-जाय,;न इतने 
“वजनदारः होते कि-लोहेके गोलेकी-तरह ठस रहे पर्थाव्‌ देहोमे 
जो उनके हिसावसे फुर्तीलापन है, जैसा जिसमें होना चाहिये 
“बहु सब अगुरुलघु- नामकर्मके “उदयसे - होता- है । 


* उपघातादि अनेक प्रकृतियोफ्रे विषाक--शरी रके. श्रग॒ खुद. 


के खुदको ही दुःख ;देते है ।,जैसेशकिसीका पेट बढ गया: तो 
खुद दुखंदायी हो जाता है । जब” शरीरमे वातत;:पित्त,;कृफ़॒की 
'विषमता हो गयी /वो खुद दुःखी-हो जाता ।-ज्तो ऐसे; श्रगका 


गाथा ६... ... १४७० 


बनंता, जिससे खुदको क्लेश होता उसका कारंण है उपघात* - 
नामकर्म । अपने भ्रम दूसरे जीवके घातका कारण -बने, ' जैसे 
सिंहके पंजा, नख, दाँत, ये दूसरेके घातके कारण बनते है, यह 
है परघात नामकमका फल । सूर्यके विभानमें जो« पृथ्वीकायके 
जीव है उनके ग्रातप नामकर्मंका उदयहैं जिसके कारण पृथ्वी 
तलपर वस्तु गर्म हो जाती है। घन्द्रविमानके जीवोमे और 
जुगनू आदिक तिर्यब्चोंमे उद्योत नामकर्मका उदय है, जिससे 
उनका शरीर ठडे प्रकाश वाला होता है ।'जीवोमे जो श्वासो- 
खछ वास निकलती हैं एक्रेन्द्रिय तकके भी श्वासोच्छ वास है, 
कोट मकौडेमे भी 'श्वासोच्छ वास है तो इस श्वासोच्छ वासकों 
कौन पैदा करता है ? यह श्वासोच्छ'वास नामकर्मके उदयसे 
होती है। मनुष्य 'चलता है, कीई सुहावनी चालसे 'चलता है, 
कोई बेढगी चालसे चलता है, ये सब चाल उनके चालके भेद 
विद्ययोगतिनामकर्मके उदयंसे होते हैं। कोई एक शरीरका 
एक ही जीव स्वामी 'है तो कही 'शरीर तो एक है और उसके 
स्वामी अनेक जीव हैं । तो यह व्यवस्था प्रत्येक और साधारण 
'ना|मकर्मसे है। कोई दोइन्द्रिय आदिकमे जन्म लेता है, कोई 
स्थावर एकेन्द्रिय ही रहता है, यह त्रस और स्थावर नामकर्मके 
उदयसे व्यवस्था है । किसीका शरीर पूर्ण भी नहीं हो पाता 
है श्रौर शरणको प्राप्त हो जाता है और कोई बिना शरीर पूर्ण 
किये मरणाको प्राप्त ही नही हो सकता, यह व्यवस्था पर्याप्त 


श्द्रद सिद्धभक्ति प्रवचन 


श्रपर्याप्ति तामकर्मके उदयसे हैं । किसीके शरीरके धातु उपधातु 
ठिकाने रहते है श्रौर किसीके चलित रहते है | कोई ५०७ उप- 
वास करनेके बाद भी बड़े मजबूत स्थिर शरीर बाला रहता है, 
कोई एक बार ही भोजन न मिलनेपर कुम्हला जाता है । यह 
सब स्थिर प्रर्स्थिर नामकर्मके उदयसे व्यवस्था है। किसीके 
शरीरके प्रवयव सुन्दर, किसीके बुरे है, यह सब व्यवस्था शुभ 
अ्रद्य/ नामकर्मसे है। किसीका स्वर बडा अ्रच्छा है, किसीका 
बहुत बुरा है । गधेका स्वर बुरा है, कोयल आदिका या ग्रनेक 
मनुष्योका स्वर अच्छा है तो यह व्यवस्था सुस्वर दुस्वर नाम- 
कमंसे है । किसी मनुष्यको देखकर जीवोको स्वभावतः प्रीति 
उत्पन्न हो जाती, है, कोई मनुष्य रूपमे भी सुन्दर है तो भी 
उससे प्रीति नही उत्पन्न होती । यह व्यवस्था दुर्भभ नामकर्मसे 
है। किसीको कोई रुच जाता है वह उसे श्रपनासा मानने 
लगता है, किसीपर अपनायत नहीं होती है यह व्यवस्था 
थ्रादेय उपादेय मामकर्मसे है । किसी मनुष्यका यश फैल रहा 
है, किसीका ग्रपयश फैल रहा है | यह व्यवस्था यश अपयश 
फल मामकर्मके उदयसे है । कोई महापुरुष तीर्थंकर होता है, 
कोई पचकल्याणकंधारी होता है तो यह व्यवस्था तीर्थंकर 
नामकर्मके उदयसे है | शरीरके अवयव जो जहाँ होना चाहिये 
वही होते है । जैसे हाथ कधेपर होते है, नाक मुखके ऊपर होती 
है तो बही हो और जिसके अ्रद्भु जिस प्रमाणकों लिए हुए 


गाथा ८ १४६ 


होते हैं इसी प्रमाणकी लिए हुए हो, यह व्यवस्था निर्माण 
नामकरममके उदयसे है | जैसे मनुष्पकी नाक तो बन जाय हाथी 
की जैसी श्रौर हाथीकी नाक बन जाय मनुष्य जैसी तो इस 
प्रकारसे आफत झा जायगी । तो ये सब शरीरकी व्यंवस्थायें 
कर्मीके उदयसे होती है। जिन कर्मोको नष्ट करके सिद्ध भग- 
वान बनते है, शरीर ही नही रहता है इसलिये थे पूर्ण सुखी 
रहते है 

कफर्मरहित सिद्धप्रभुका स्मरण व तत्सम निजस्वरूपका 
स्मरण--गोत्रकर्मके उदयसे ऊँच-नीच कुल मिलते है, यह भी 
भगवानसिद्धमे नही है, अत्तएव वे अब सर्वोच्च है, उनमे उच्च 
नीचका व्यवहार नही है । अत्तराय कर्म नष्ट हो गए तो उनके 
अनन्तशक्ति प्रकट हो गयी, इस प्रकार १४८ प्रकृृतियोके 
निकट होनेसे सिद्ध भगवान हुए। जो सिद्ध है वही तो हम 
ग्राप है अर्थात्‌ सिद्ध होनेषर जो आत्मा है बस वहीका वही रह 
जाता है । तो जो प्रात्मा सिद्धकी अवस्थामे प्रकट हुआ वैसी 
ही जाति, चही आत्मस्वरूप ,हुम आपसे है । उससे अ्रधिक जो 
चुछ ये शरोर, रागदह्ेषसोह, कर्मादिक लदे है ये सब अब भी 
मे नही हूं । पर अपने श्रात्मस्वरूपकी भूलसे मै उन्हे अपनाता 
हु, रागद्रेप करता हू, तो ये सारी मलिनताये लद गयी । जो 
सिद्धमे प्रकट हुआ है वह तो मेरी चीज है और जो सिद्धमे 
नही है श्रोर यहाँ है वह भ्रव भी मेरी वस्तु नहीं हैं । इस 
मकार हम सिद्धस्वरूपकी उपासना ऋरके झपना ख्याल 


१५० सिद्धभक्ति प्रवचन 


बनायें । 
अइसयमतव्बाबाहँ ' सीक्खंमरंतं श्रणीवम पेरमं । 
इंद्यिविसयातीद भश्रप्पत्त अच्चव च ते पत्ता ॥&६॥ 
,,. भभुके श्रानन्दकी सातिशयता--सिद्ध प्रश्वुकी कैसा सुख 
प्राप्त हुआ है उसका वशान इस गाथामे है। प्रभ्रका आनन्द 
अतिशय है, सर्वाधिक है, जो कि श्रन्यत्र नही पाया जातों। 
जीवने श्रनादिकालसे अ्रपने उस आनन्दकों नही पाया। प्रभ्लुका 
सुख अतिशयवान हैं । कोई मनचले लोग सोचने अ्रथवा कहने 
लगते है कि सिद्ध भगवानकों क्‍या आनन्द है, न वहाँ घर 
है, न परिवार है, न कोई मित्र है, न कोई खानें-पीनेका साधन 
है, क्या सुख होता होगा सिद्धको ? तो उन लोगोने जो पचे 
न्द्रिय विषयजन्य सुख यहाँ पाया है उन्हीको ही सुख मान 
लिया है, उससे श्रलग है आ्रात्माका आनन्दस्वरूप, इसकी उन्हें 
'कुछ सुध भी नही है । यहाँ बतला रहे है कि प्रभुका सुख हो 
वास्तविक अ्रतिशयवान है, सही ग्ानन्द है। आत्मामे जैसा 
ज्ञानगुण है और ज्ञानयुणके विकासमे सारी' जानकारी बन रही 
है । इसी प्रकार श्रात्मामे आलंन्‍्दगुण है और आानन्दगुणका 
परमविकास सिद्ध प्रश्मे है । प्रत्येक पदार्थ स्वय है, स्वतःसिद्ध 
है, इसी कारण अनांदिनिवन हैं । तो जब आ्रात्मा स्वतः है तो 
जैसा है वसा है, परके बिना इसका गुंजारा न हो सके इसकी 
गजाइश कहाँ है ? बल्कि परपदार्थंके संसर्गमे यह जीव बैर- 
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बाद ही हो रहा है । प्रभुक्ा सुख अतिशययुक्त है। . 

अभुके श्रानन्दकी अनेक विशेषताये--प्रभुका शभातन्द 
अव्याबाध है जहाँ - रच भी बाघा नहीं है । संसारुके सुखोमें 
सर्वेत्र बाधा ही बाधा -पायी ज़ाती है, परन्तु मुक्तात्माके भ्रानद 
मे-कही भी बाघा नही है। प्र्रका ,सुख श्ननन्‍्त है, जिसका 
कभी नाश नही है । भ्रनुपम -है, जिससे. किसीकी उपमा नहीं 
ल्‍दी जा,सकती । प्रभ्रुका सुख समृद्धिशाली, परम है। पर*उत्कृष्ट 
मा-लक्ष्मी जहाँ हैं उसे परम कहते है । प्रश्कका आनंद इन्द्रिय- 
विषयोसे, उत्पन्न नही होता । विप्योसे उत्पत्न होने वाला सुख 
सुख नही है, विपत्ति है, विडम्बना है, विरुद्ध,है । इन्द्रियसुख 
मिलनेके ज्राद गायब हो जाता. है,,तृष्णा उत्पन्न हो जाती है । 
जैसे हम झ्राप सभी लोग रोज खाते .है, रोज भूखकी -बेदना 
होती - है, रोज खानेका सुख पाते. है, पर कभों । पृति तो नहीं 
हो पाती है । प्रत्येक इन्द्रियविषयोकी ग्रही बात है । विषयोको 
भोगकर यह जीव तृप्ति नही पाता -है। भगवानका आनन्द 
इन्द्रियविषयोसे अतीत है, अ्रानन्दस्वरूप है। जो स्वभावत 
-आननन्‍्दका जो,विकास है -वह .,सिद्धप्रभुभे प्रकट हम्रा है। 
उनका आनन्द ओआत्मासे उत्पन्न होता है, वहु उनका आनन्द 
उपाधिजन्य नही है | श्रब, वह है एक,अकेला, सो धर्म आदिक 
द्रव्योकी तरह शुद्ध स्वरूपमे निरन्तर परिणमते रहते है.। 
आनन्द वास्तविक वह कहलाता है जहाँ रंच भी आकुलता 
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नहीं है । अब सोचिये कि जहाँ शरीर नही रहा तो शरीरके 
साथ वे शरीरकी आवश्यकतायें सब समाप्त हो गईं | शरीरकी 
वेदनायें सब समाप्त हो गयी । अब केवल ज्ञानमूरति आनन्द- 
घन चैतन्य विराज रहा है, वहाँ आकुलताका क्या काम है ? 
त्तो आकुलताग्रोका सर्वधा अ्रभाव होनेसे सिद्धप्रभुका आनन्द 
अ्रनन्‍्त आनन्द है, आत्मीय आनन्द, है, जिस ग्रानन्दसे कभी 
च्युत नेही हो सकते, ऐसे अनुपम आनन्दको सिद्ध भगवानने 
प्राप्त किया है १ 

लोयर्गमत्थयत्या चरम सरीरेर ते हु किचूगा-। 

गयसित्थमूसगब्भे जारिस ग्रायार तारिसागरारा ॥१०७ 

सिद्धप्रभु लोकमे अग्रभागपर विराजमान है। इस लोक 
की जो रचना है वह पुरुषाकार है । जैसे ७ पुरुष एक ही कद 
के एकके पीछे एक, कमर॒पर हाथ रखकर और पैर पसारकर 
खडे हो जायें तो वह ठीक लोककी रचन।की नकल बन जाती 
है । यह लोक सामने तो नीचे ७ राजू है, ऊपर घटकर बीचमे 
एक राजू कुछ ऊपर बढ़कर ५ राजू और सबसे ऊपर एक 
राजू रह जाता है। सो यह झ्राकारमे उन फैले हुए पैर वाले 
पुरुषोके आ्राकारका :बनता है । और भीतरमे गहराईमे सर्वत्र 
७-७ राजू है। इसलिए ७ पुरुष खडे किये जानेपर वह सही 
ग्राकार बनता है। तो सिद्ध भगवान कहाँ विराज रहे है ? 
इस लोकके अग्रभागपर । वे धरम शरीरसे थोढ़े ही न्यून है । 
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सोधा ही कह लो कि वे चरम शरीरके ही माप बराबर है। 
जिस शरीरसे उनकी मुक्ति हुई है उस शरीरमे आत्मा जितने 
प्राकारको लिए हुए था, मुक्त होनेपर, शरीरका विच्छेद होने 
पर वह उततनाका ही उतत्ता ग्राकार रह जाता है, क्योकि घटे 
तो घटे वयो शरीर बढ़े तो बढे क्यो ? घटनेका कारण कर्मका 
उदय है, श्र बढनेका कारण भी कर्मका उदय है, कर्म रहे 
नही तो जितना आकार रह गया उतने ही आकारमे रह जाते 
है सिद्धप्रभु | जैसे यहा चीटोके शरीरमे आत्मा कितना है ? 
कोई दो-तीन सूत बराबर प्रदेशमे फैला है। और वही चीटी 
मरकर हाथीके शरोरमे जाय तो वह आत्मा उस हाथीके शरीर 
के आ्राकार बराबर फैल गया । तो इसका कारण शरोर नाम- 
कर्मका उदय है, पर जहाँ कोई कर्म नही रहे तो अब चरम- 
शरीरके झ्राकारसे घरटें तो कैसे घटे और बढ़े तो कंसे बढ़े ? 
जीवके उतने ही आकार प्रमाण रहता है। यो समझ्िये कि 
जैसे आभूपण बनानेका साँचा बचाया जाता है जिसमे मोम 
रखा जाता है तो उस साँचेमे मोम तो गल जाता है और 
उसका आकारमान्र रह जाता है, इसी प्रकार शरीरके बिछुडने 
पर अब जो आकार रह गया उस ही ग्राकार वाले सिद्ध भग- 
वान है । 

वैसे तो सिद्ध भगवान निराकार है । जैसा यहाँ पौदूगलिक 
पदार्थीम आकार देखा जाता है वह झाकार उनके नहीं है । 
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ग्राकाशकी तरह अमूर्त जीव है तो उसका आकार ही क्‍या ? 
तो इस हृष्टिसे वे सस्थानरहित है, लेकिन प्रत्येक द्रव्यक्रे प्रदेश 
होते है तो किसी न किसी आकारमे रहते है, एक परमाणा है 
यह भी एकप्रदेशात्मक है, कालद्रव्य है वह भी प्रदेणाकार है, 
धर्मंद्रव्य है वह भी लोकके श्राकार वराबर है । तो यह जीव 
श्रपने प्रदेशके आकार वराबर है । जब जितने प्रदेशोमे फैला 
हुआ है जीव तब उतने ही प्रदेशके श्राकार है । इस तरह सिद्ध 
भगवानका लक्षण यह श्राकारकी अ्रपेक्षा कहा गया है। जब 
हम प्रभुका ध्यान करें तो जान तो सब जायें, किन्तु चैतन्या- 
तिरिक्त ग्रन्य सर्व॑ प्रकारकी जानकारीमे अनुभवकारी स्पष्ट 
ध्यान नही बनता । प्रभ्रुका ध्यान जब हम एक उत्कृष्ट रूपमे 
करना चाहे तो उनका एक चंतन्यस्वरूप ज्ञानस्वरूप सहज 
ब्योतिके रूपमे ही उनका ध्यान करें। तो इससे यह प्रभाव 
पडत्ता है कि जानने वाला हमारा ज्ञान है और इस जानने 
शानके स्वरूपको ही जाना है । तो यहाँ ज्ञान ज्ञाता ज्ञेगय एक 
हो जायें, ऐसी स्थिति बन सकती है, किन्तु सिंद्धका आकार 
या अन्य बातोमे विचार करनेमे ज्ञान ज्ञाता जशेय--एक 
बननेका अवसर नही है । निरंय तो करना है सब, पर जब 
निरविकल्प भावना हो तो आत्मस्वरूपका विचार करें तो चैतन्य 

झानमात्र प्रतिभासमात्र इस स्वरूपमे विचार कर । इससे वह 

स्थिति मिलती है जहा ज्ञान ज्ञाता ज्ञेय एकरूप हो जाते है । 
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तो यहा सिद्ध भगवानका एक आ्राकारकी अपेक्षा निर्णय दिया 
गया है, क्योकि सब प्रकारसे जब हम वस्तुकों जानते है तो 
प्रयोजनभूत बातका हम विशेषरूपसे वहा ध्यान कर पाते है | 

जरमरणाजम्मरहिया ते सिद्धा मम सुभत्तिजुत्तस्स । 

देंतु वरणाणलाहं बुहयणापरिपत्थण परमसुद्ध 0११७ 

निर्दोष सिद्ध प्रभुसे वरज्ञानलाभको प्राथेना--वे सिद्ध 
भगवान जन्म जरा मरण रहित है । एक शरीरको छोडकर 
नवीन शरोर घारण करे, यह बात सिद्धमे नही पायी जाती, वे 
जन्मसे अतीत हो गए । जन्मका कारण है कमे। कर्म उनके 
रहे ही नही फिर जन्म कैसे हो ? जन्म तो एक रोग हैं। यहाँ 
तो लोग बच्चेके जन्मके समय खुशी मनाते है, पर वह बच्चा 
दु.खके मारे रोता है। जन्मके समय उस बच्चेको कया दुःख 
होता होगा, उसे तो वही समझ सकता है | तो जिन जीवोको 
शरीर छूटनेपर फिर नवीन शरीर न धारण करना पड़े उनको 
ही तो मुक्त कहते है। उनका आत्मा अब विशुद्ध ज्योत्ति्मय 
रह गया है, जन्मसे श्रतीत हो गया । जरा बुढापा यह भी 
विडम्बना है, यही मनुष्योको देख लो, बुढाण श्रानेपर कितना 
क्लेश मानते है ? यदि पहिलेसे ज्ञान न पैदा किया हो और 
बुढापा आये और साथ ही साथ योग्य सतान न हो, पूछने 
वाला न हो तो उस बूढेकी कया दु्दशा हीती है, सो यह सभी 
दिखनेमे भ्रा रहा है । प्रथम तो चाहे सम्पन्नता भी हो तो भी 
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बुढ़ापेमें बडा क्लेश है | खुद उठ बैठ नही सकते, सारी इद्रियां 
'शिथिल हो गयी, खानेकी इच्छा है, पर खाया नही जाता, 
प्रन्न पचाया नही पचता, तृष्णा और भी अ्रधिक बढ़ गयी । 
कितनी तरहके क्लेश इस बुढापाके शरीरमे है। सिद्धप्रभुके 
जब शरीर ही नही है तो बुढापा कहांसे आयगा ? सिद्धप्रश्नु 
मरणसे रहित है | मरण हो गया, एक बार निर्वाण हो गया, 
थ्रायुका क्षय हो गया, पडित पडितमरण हो गया, ग्रब 
दूसरा शरीर ही नहीं मिलेगा। तो सिद्ध भगवान जन्म 
जरा मरणसे रहित है, ;ऐसे सिद्धप्रभ्ु मेरेको उत्तम ज्ञानका 
लाभ देवे । सिद्धप्रभु शानलाभ देने अपने स्थानको छोडकर 
यहा आयेंगे नही, न वे अपने स्वरूपका कुछ भी अ्रश किसी 
दूसरेकों दे सकते है, पर सिद्धप्रभुका स्मरण करनेके प्रतापसे 
भेंरी उस ज्ञानकी श्र दृष्टि होती है श्लौर उससे ज्ञानलाभ 
' होता है । तो इस पद्धतिसे स्वयका ज्ञानलाभ पानेमे श्राश्रय 
हुए सिद्धप्रभु, अतएवं भक्तिमे उनसे प्रार्थना की है कि आपकी 
भक्तिसे परक्त यह मै सेवक हू, सो मेरेको ऐसे सिद्ध भगवान 
उत्कृष्ट ज्ञानका लाभ देवें | जो ज्ञानलाभ कैसा है कि बडे-बडे 
विद्वान जनोके हारा प्रार्थनीय है । जिस ज्ञानलाभकी बडे-बडे “ 
ऋषि सतोने प्रकृष्ट रूपसे चाह की है, जो परम शुद्ध है, जहां 
रागद्वेपादिक नहीं है, ऐसे ज्ञानका लाभ सिद्ध भगवानके प्रताप 


से मेरेमे प्रकट होवे । 
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किच्चा काउस्सरग चउरदुयदोसविरहिय युपरियुद्ध । 

अ्रइयत्तिसपउत्तो जो बदइ लद्ध लह॒इ परमसुह ॥१२७ 

सिद्धप्रभुके निर्दोष वन्दनसे परमसुखका लाभ--इस 
प्रकार कायोत्सर्ग करके जो भ्रत्यन्त भक्तिसे युक्त होता हुआ 
सिद्ध भगवानकी बन्दना करता है वह शीघ्र ही परमसुख प्राप्त 
करता है । कायोत्सगंकी चदनामें ३२ दोष हुआा करते है। 
तो यहाँ यह चाह की है कि उन ३२ दोषोसे रहित कायोत्सगे 
करू और ऐसा कायोत्सग्ग करके उस सिद्ध भगवानकी वदना 
की है । तो आचार्य कहते है कि अत्यन्त भक्तिसे युक्त होता 
हुआ जो सन्‍्तोष पद्धतिसे कायोत्सम वन्दना करता है वह शीघ्र 
ही उत्तम आनन्दको प्राप्त होता है । सिद्धप्रभ्ुका वदन वास्त- 
विक वदन कया होता है कि जो सिद्धका रवरूप है केवल ज्ञान- 
पुञ्ञ है, ज्ञानमात्र उसका निश्चन ज्ञान । श्रावक जन जैसे एक 
दीपक जलाते है तो जब वह॒दीण्ककी लौ चलायमान नही 
होतो भ्रौर एक बडे सुन्दर हाँचेमे लौ जल रही है तो उसे 
देखकर यही तो भाव लाते है जैसा यह ज्योतिपुञ्ञ है, प्रका- 
मात्र इसी प्रकारका निश्चल ज्योतिपुज्ज प्रतिभास मात्र यह 
आत्मतत्त्व है । जो-जो पदाथ्थ प्रात्मतत्त्वकी सुध्रि दिलाये वे वे 
पदार्थ सगुन माने गये । जैसे पानीसे भरा हुआ घडा कोई 
पुरुष या महिला लिये जा रही हो तो उसे देखकर लोग कहते . 
है कि सगुन हुआ । उसमे क्या सग्रुन होता है ? अरे उसे देख- | 
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कर अपने आत्मतत्त्वकी सुधि ग्राती है। जैसे यह घडा जलसे 
पूर्ण भरा है, बीचमे कोई स्थान खाली नहीं है, इसी प्रकार 
आत्मा अपने प्रदेशोमे ज्ञानज्योति प्रकाशसे पूर्णा भरा हुआ है, 
इसके बीचमे कोई एक प्रदेश भी उससे खाली नही है । ज्ञान- 
घन यह आत्मा है। जैसे वह घडा इस समय जलघन है। 
घनरूपमे जल ही जल भरा है, इसी प्रक्रार यह आत्मा शान- 
घन है। घनके कहनेंसे कही लोहे जैसा घन न समभाना । घन 
उसे कहते है जिसमे किसो दूसरे पदार्थंका प्रवेश नहीं है। 
घनका है यह लक्षण । घन मायने वजनदार नहीं, किन्तु जो 
है सो वही वही है। उसमे दूसरे पदा्थंका प्रवेश नहीं है, 

क्योकि दूसरे पदार्थेका श्रश यदि वहाँ मिले तो वह ठोस न 

कहलायेगा, तो घनका भ्रर्थ जो ठोस प्रसिद्ध हुआ है । वह इसी 

बलपर हुआ है कि जहाँ दूसरी चीजका सम्बंध नहीं है उसे 
घन कहते है। तो ज्ञानघन श्रात्माकी सुधि होती है । जलपूरित 

घडा देखनेसे तो वह संगुन मान लिया | तो दीपशिखा देखकर 

ज्योतिर्मय आत्मावी सुधि होती है । तो दीप भी सगुत माना 
जाता है । ऐसा शआात्मतत्त्व है, उसकी जो वदना करेगा, उसको 

जो अभेद ज्ञानभावमे लायगा वह शीघ्र ही निर्वाणको प्राप्त 

होता है, और निर्वाणमे हो परम आनन्द है । सो हम विशुद्ध 

थ्ानन्दकी प्राप्तिके लिए सिद्धप्रभ्रुका स्मरण करें । 


नानक 
क्र '+ 
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लघु सिद्धभक्ति 
ससारचक़गमनागतिविप्रमुक्तान, 
नित्य जरामरणाजन्मविकारही नानु । 
 देवेन्द्रदानवगश रभिपूज्यमानाच, 
सिद्धास्त्रलोकमहित्तानु शरण प्रपचयें ॥१॥ 
सिद्धशरणग्रहणका भाव--मै सिद्धकी शरणाको प्राप्त 

होता हु । शरण लेने वाला कौन है और किसका शरण लिया 
जाता है ? इसमे मुख्य दो ही बातें है । जिनको कोई बाधा हो 
वे तो शरण लेते है श्रोर जिनके कोई बांधा नही है उनकी 
शरण ली जाती है । कोई बाधा वालेकी ही शरणमे जाय तो 
उसे क्या शरण मिलेगा ? दू खो पुरुष दु खीको शरणमे जाय 
तो उसे क्या शरण मिलेगा ? दु.खी पुरुष दुःखीकी शरणमे 
जाय तो दुख तो त मिटेया । मोही पुरुष मोहोकी शरणमे 
जाय तो मोह तो न मिटेगा । तो शरणमे जाने वाले है हम 
लोग जो कि इस संसारचक्रमे श्रावागमन कर रहे है, और 
शरण ले रहे है हम सिद्ध भगवानकी । वे समारचक्रमे आने- 
जानेसे रहित है । जब हम उनके स्वरूपका स्मरण करते है तो 
शरण गह लेते है। शरण तो हम अपना ही पाते है, पर 
उनके स्वरूपके स्मरणसे हमे अपने इस स्वभावका ध्यान होतः 
है कि भरे शआ्ात्मा तो एक ज्ञानमात् है, उसमे कहां गमदागमन 
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है, कहाँ संसारमे आना-जाना है, वह तो केवल ज्ञाताहष्टा स्व- 
भावी हूं। प्रभु इस श्रावागमनसे रहित है । जब दर्शन करनेके 
वाद वेदीकी तीन परिक्रमार्ये लगाते है तो तीन परिक्रमाग्रोमे 
भी यही भाव है कि गमनागसन किया, भ्रव मैं उस ग्रमना- 
गमनसे उल्टे चलकर गमन।मगनसे रहित हो जांऊँ। मेरा 
आवागमन न रहे, ऐसा भाव करके प्रदक्षिणा देते है । 
सिद्धप्रशुकी जन्मजरामरणविकारहीनता--भिद्ध भगवान 
जन्म जरा मरणके विकारोसे रहित है--ये तीनो रोग है-- 
जन्म लेना, बुढापा होना श्रौर मरण होना । इन तीन विकारों 
से रहित है प्रभु, इसलिये इन तीन विकारोसे फप्ता हुआ मैं 
उनकी शरणको प्राप्त होता है । और जिनकी शरण गही 
जाती है उनमे कुछ व्यावहारिक बडप्पन भी रहा करता है । 
तो ये सिद्ध भगवान बड़े-बड़े देवेन्द्र व्यन्तरेन्द्रादिक द्वारा पूज्य 
है, और देवेन्द्र ही क्या, बडे-बडे ऋषि मह॒पि भी उन सिद्ध 
भगवानका पूजन करते है, ध्यान करते है । तो जिसका कुछ 
प्रभाव होता है. उसीकी लोग शरण गहा करते है । तो यहाँ 
बह कहा हे कि जो सिद्ध भगवान बडे-बडे ऋषि महपि जनो 
द्वारा पूज्य है ऐसे सिद्ध भगवानकी श्रणको मै प्राप्त होता 
हू । वे सिद्ध भगवाव तीन लोकमे पूज्य है। तीन लोकके 
जीवोके वे एक श्रधिपति है, तीनो लोकके जीव जिनकी स्तुति 
करते है। भ्रब तीनो लोकके जीव है अ्रनन्तावन्‍्त, तो वे सब 
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कहाँ जातते है कि यह श्ररहत है, यह सिद्ध है। तो समझना 
चाहिये कि ऊध्वे लोकके इन्द्रने जब प्रथ्ुकी शरण गही तो 
ऊध्व॑ लोकके सभी जीवोने शरण गही, यह श्रर्थ हो जाता है । 
जब गाँवका कोई मुख्य भ्रादमी किसीका आदर करता है तो 
सममभो कि गाँवके सभी आदमियोने उसका श्रादर किया। 
इसी प्रकार जब मध्यलोकके इन्द्र, राजा, सिह जब सिद्धप्रभुको 
नमस्कार करते है तो समझो कि मध्यलोकके सभी जीवोने 
सिद्धप्रभ्रुको नमस्कार किया । इसी प्रकार अ्रधोलोकके इच्द्रनें 
ग्रगर सिद्धप्रभुको नमस्कार किया तो समभो कि अधोलोकके 
सभी जीवोने सिद्धप्रभुकोी नमस्कार किया । 

परमार्थ शरण ग्रहणा करनेका उत्साह--तीनो लोक 
मे शरण गहनेकी बात केवल दो जगह टिकती है, एक तो 
परमार्थसे अपने आपमे अपने स्वरूपके शरण गहनेकी बात है, 
दूसरे-भगवान सिद्धकी शरण गहना । इन्द्रियका व्यापार बन्द 
करके स्वय जो जान रहा है उसकी ओर हृष्टि रखकर यही तो 
हू मै ज्ञानमान्र, उसकी ओर भीतर अपने ज्ञानोपयोगको ले 
जाकर साक्षात्‌ ज्ञानके द्वारा ऐसा समभझमे थाने लगता है कि 
यही तो हू मैं, इसीका शरणा सच्चा शरण है, मैं इसीके निकट 
रहू, अब मुझे कही अन्यत्र अपने उपयोगको नही ले जाना है, 
कही बाहरमे मेरा कोई शरण नही है, यह मै ही अपने 
आपका शरण हू, ऐसा सोचकर यही लगूं। मै तो अपने आपके 
अमूर्त ज्ञानस्वकूपको निरखूं बस यही सबसे बडा काम है। 
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बाहरी सर्व कामोकी उपेक्षा करके श्रपने श्रापके स्वरूपमें हो 
रमण करनेका यत्न करे, यही सर्वप्रथम करने लायक काम 
है । श्रपने श्रापमे ऐसी हिम्मत श्रानी चाहिये कि बाहरमे कुछ 
भी होता हो होने दो, कुछ भी घटना घटती हो घटने दो, 
उससे मेरी कुछ भी बाधा नही है, उससे मेरा कुछ भी बिगाड़ 
नही है। समस्त घटनाश्रोकी उपेक्षा करें और सबसे मुख्य 
बात अपने श्रात्माकी शरण गहनेकी है। सो अपने श्रात्माकी 
शरणमे जावें, यही एक मुख्य काम है। और इतना भ्रभ्यास 
बधायें इसका कि हमारे श्रपने जीवनमे इतना स्राहस बना रहे 
कि कुछ भी गडबड बात हो जाय, घन-वैभव कम हो जाय, 
नष्ट हो. जाय तो समभें कि कुछ भी बात नही है, कुछ नही 
हुआ, यह तो साधारण बात है, ये तो जगतके काम ही है, 
उनकी उपेक्षा करनेकी बुद्धि शराये और अपने श्रापके श्ात्माको 
शरणामे रहनेकी उत्सुकता बढे, ऐसा अपने भीतरमे यत्न हो । 

परमार्थतः व व्यवहारतः शरण--जैसा मै अपने स्वभाव 
को सोच रहा हू ऐसा स्वभाव जिनके प्रकट हो गया वे है सिद्ध 
भगवाध, अरहत भगवान । भ्ररहत भगवानके तो श्रभी शरीर 
का श्रौर कुछ अ्धातिया कर्मोंका सम्बंध है शोर सिद्ध भगवान 
के न तो शरीरका सम्बंध है, न कर्मोका । ऊपरी बातें भी सब 
हट गयी । ऐसा जो शुद्ध स्वरूप है उसका स्मरण करे, उसकी 
शरणमे जायें । दो जगह शरण मानना चाहिये । तीसरा स्थान 
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कोई शरण नही । व्यवहारसे शरण है तो भगवानके गुणोका 
स्मरण, ध्यान शरण है। परमार्थसे शरण है तो ज्ञानस्वरूप 
प्रपने आत्माकी अनुभूति बनी रहना, उसे ही अपने अचुभवमें 
लेता, बस यही शरण है, और बाकी दुनियामे कोई शरण 
नहीं है । यह जीव श्राज यहाँ है, इस भवकों छोडकर न जाने 
कब किस भवमे चला जायगा, फिर कौन इस जीवका शरण 
रहेगा ? जिन भवोको छोडकर यहाँ श्राये है उन भवोका भी 
कोई कुटुम्बी श्राकर यहाँ शरण बना है क्‍या ? कोई भी तो 
शरण नही रहा । यहाँ भी कुटुम्बी जन परस्परमे अ्रच्छी तरह 
बोलते है, एक दूसरेको सुख-सुविध। भी देते है, पर उसमे 
मुख्य बात यह है कि कोई किसीके लिए शरण नही बन रहा, 
सभी अपने-अपने स्वा्थमे, ग्रपनी कषायमें अ्रपना-प्रपता काम 
करते है । यदि यहाँ कोई पूछता भी है हमे तो हम कुछ अच्छे 
हैं ग्र्यात्‌ हमने कुछ धर्म किया था और इस समय भी हम 
कुछ धर्मकी बुद्धि रखते है, हमारा आचरण अच्छा है, व्यव- 
हार भी हमारां श्रच्छा है । इस कारणसे लोग हमे पूछते है, 
हमारा ध्यान रखते है, तो इसमे भी हमारा श्रच्छापन काम 
कर रहा है । जब हमारा ही भ्रच्छापन मिट जायगा तो हमे 
कोई भी न॒पूछेंगा । तो असलमे कौन हमारा शरण रहा ? 
हमारी ही करतूत, हमारा ही धम्म, हमारा ही क्तंव्य हमारा 
शरण रहा, इसके अतिरिक्त दुनियामें हमारा और कोई शरण 
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नही है । 

असरीरा जीवधणा उवबजुत्ता दसरो य णारो य । 

सायारमणायारा लक्खणमेय तु सिद्धाण ॥२॥। 

सिद्धप्रशुकी श्रशरीरताका महत्त्व--जिन सिद्ध भगवान 
को हम शरण गह रहे है वे सिद्धप्रभु कैसे हैं? शरीररहित 
है । कभी अपने आप भी एक स्थिर आ्रासनमे बैठकर इस तरह 
का उपयोग भीतरमे लगायें कि शरीरकी सुधि न रहे कि यहाँ 
शरीर भी है | केवल एक ज्ञानस्वरूपकी ही सुधि रखें, ज्ञान, 
जानन प्रतिभास, उजेला, प्रकाशमात्र ऐसा अपने श्रापमे ध्यान 
रखे, तब अपनेको भी ऐसा श्रनुभव हो जायगा कि बस मै तो 
यही हू । और फिर सोचेंगे बाहरी बुद्धि लगाकर कि मै शरीर- 
रहित हू । शरीररहित ह--यह तो एक बाहरी बुद्धिमे कहा 
जाता है, और जब अन्त-बुद्धि रहती है तो शरीररहित हू यह 
श्रनुभव नही रहता, किन्तु मै यह हू, यहो मै हू, इतना झनुभवे 
रहता है । जो यह ज्ञान है, जो यह प्रतिभास है बस यही मैं हू, 
ग्रौर इसी केवलका अभ्यास कर करके यही जीव जब बडी 
ध्यानसाधनामे झाता है तो यही परमात्मा बन जाता है। तो 
वे सिद्धभगवान शरीररहित है । जब शरीररहित है तो सारी 
. आ्रफतोसे रहित हो गये । वे स्वय शुद्ध है। क्योकि भूख-प्यास, 
सर्दी गर्मी, माते-रिश्ते, इज्जत पोजीशन, सम्मात-झ्रपमान 
भ्रादिककी समस्त विडम्बनायें इस शरीरके कारण है। सिद्ध- 
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प्रभु शरीररहित हैं, इस रूपमे सोचे तो ऐसा ध्यानमें लाते ही 
यह तुरन्त स्पष्ट निर्णयमे रहता है कि वे प्रभ्ु॒ सर्वबाधावोसे 
रहित है । सिद्ध भगवान शरीररहित है, इसका मतलब यही 
है कि वे प्रभ्;ु समस्त सकटोसे रहित है। जितने भी सकट हम 
आपपर शभाते है वे शरीरके ही करण आते है । तो यह सिद्ध 
भगवान शरीररहित है । केवल वह ज्ञान ज्ञान ही है, ज्ञानघन 
हैं, चेतन्यघन है । वहाँ बस यह चैतन्यस्वरूपमात्र रह गया 
है, दूसरी चीजका वहाँ प्रवेश नही है। तो शरीररहितके रूप 
मे सिद्धभगवानका ध्यान करना चाहिये और अपनेको भी 
ऐसा ही विचारना चाहिये कि यह शरीर तो कोई मुर्दा लाश 
की ही तरह है, कभी जला दिया जायगा। मै तो इससे 
निराला हू, जो शरीर छोडकर जायगा । तो उस ही ज्ञानरूप 
में अपनेको भाना चाहिये। 

कस्तुतः स्वयंकी शरश्यरूपता--लोकमे शरणकभूत स्थान 
ग्रथवा उपगोगके विपयभूत दो ही है--एक सिद्ध भगवान, 
दूसरा अपना आत््मदेव । व्यवहारसे तो सिद्ध भगवान शरण हैं 
श्रौर परमार्थसे अपना अन्तस्तत्त्व शरण है । जब हम सिद्धप्रभनु 
के स्वरूपपर अपनी दृष्टि लगाते है, उन्हे ज्ञानमे लेते है वो 
उस समय कोई सकट अचुभवमे नहीं रहता । उस स्मरणके 
साथ अपने आत्माकी प्रतीति भी लगी हुई है । मै उस ही स्व- 
भावका हू। अपने आपसे समाधान हुये बिना शान्ति नहीं 
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मिला करती । चाहे कोई कितना ही चाहे, चाहे किसी भी 
विषयका हम कितना ही ज्ञान करे, पर अपने आपके ज्ञानमे 
अपने आपका अनुभव आये बिना, अपनी ही बात अपनेमे 
समझे बिना समाधान नही हो सकता । जब लौकिक बातोमे 
ही यह देखा जाता है कि किसी भी समस्यापर जो हमपर 
गुजरी है, अनेक रिश्तेदार, अनेक लोग समझभाते है और वे 
समम्राकर हैरान होकर कह भी बैठते है--क्या बतायें इनकी 
समभमे जरा भी नही आता है | कोई इृष्टवियोग हो गया, 
बडा भारी धन-वैभवका नुक्सान हो गया, ऐसी स्थितिमे लोग 
समभाते-सममाते हैरान हो जाते, पर वह शान्‍्त नही हो 
पाता । अरे किन्‍्ही दूसरोके समभरानेपर उसका दुख दूर हो 
सकेगा क्या, उसे शान्ति प्राप्त हो सकेगी क्‍या ? खुदके आत्मा 
में खुदकी दृष्टि आये बिना, खुदकी समस्थावोका खुद समाधान 
पाये बिना कोई ्रमझ नही सकता, न कोई शान्‍्त हो सकता । 
भले ही कोई समझाने वाले कितना ही सममकाये, पर समभना 
तो खुदको ही पडता है । तो जब हम सिद्धभगवानके स्वरूप 
का स्मरण करते है, उधके ग्रुणोका ध्यान करते है श्रोर वहाँ 
शान्ति मिलतो है तो यह न समझिय कि सिद्धभगवानके 
मुणोका ख्याल हुआ, इसलिए सनन्‍्तोष मिला, बल्कि ख्याल 
करते समय खुदका भी कुछ कुछ स्पर्श होता रहा, इसलिए 
सन्तोष मिला । तो परमार्थसे कौन श्रपना शरण रहा ? खुद 


गाथा २ २१६७ 


के लिए खद ही शरण है। 

वास्तविकी विपदा--अहो, यह जीवपर कितनी बडी 
विपदा है कि एक जन्म छूटा, दूसरा जन्म मिलो, और उसकी 
भी कोई गारटी नही, राजा भी सरकर कही कीडा बन जाय । 
ग्राज मनुष्यमवमे उसकी बडी पोजीशन भी है, बडी इज्जत है, 
बडा चला है और मरनेके बाद कोडा-मकौडा बन जाय, पेड- 
पौधा बन जाय तो श्र क्‍या रहा ? ग्रात्मा तो वही है। को 
अपने ऊपर यह कितनी बडी विपदा है ? इसपर तो कुछ ध्यान 
नही देते और छोटी-छोटी बातोकों विषदा मानकर व्याकुल 
रहते है । कहते है कि हमपर बडी अनहोनी हुई । अरे कितनी 
श्रनहोनी हुईं ? यहाँ तक कि प्राण भी चले जाये तो भी कोई 
अनहोनी नही हुई । वहु तो सासारिक परिणमन है, पौदूसलिक 
परिणमन है | जिस विधिसे जिस ढगसे जो होना है वह हो 
रहा है । इसमे अनहोनो क्या ? प्रनहोनी जो यह है कि अपना 
चैतन्यस्वभाव है निश्चल ज्ञानमात्र, निस्तरग ओर उसकी ये 
नाना दशायें हो रही है, श्रम करनेके कारण इस चेतन्यस्व- 
भावपर ये अनहोनी गुजर रहो है, इसपर कुछ भी ध्यान नही 
देते । प्ररे इस जीवनमे जो सकट आ रहे है वे कुछ भी संकट 
नही है, कोई प्रनहोनी नहीं है । 

प्रज्ञानमे स्वयंकी सलिनता दूर करनेको बेहोशो--जैसे 
दूसरे जीवोपर जिन्हें हम व्यवहास्से अपना सम्बवी नहीं 
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मानते, उनपर कुछ भी बात गुजरती है तो उसके कैसा ज्ञाता- 
हृश रहते है, वहाँ कोई राग स्नेहकी लपेट नही रखते, देखते 
रहते हैं । ज्ञाताहष्टा वहाँ भी वही है पर एक समझो हुँसीमे 
कह रहे । दूसरेकी विपदा देखकर हम कैसा बडा ज्ञान बना 
रहे है श्रोर खुदपर कोई सकट आ जाय तो वहाँपर चिल्ला 
उठते है कि हमपर तो ग्रनहोनी हो गयी, अपने श्रात्मस्वरूपकी 
श्रोर कुछ भी ध्यान नही देते कि उसका स्वरूप तो है आननद- 
मयी, पर उसपर कितनी-कितनी प्रकारकी गडबंडियाँ हो रही 
है, उसपर कैसी अनहोनी हो रही है ? इसका कुछ भी ध्यान 
नही है । जब हम एक स्वच्छ सिद्धप्रभुके गुणोका ध्यान करते 
है, उनका उपयोगसे दर्शन करते हैं तो हमे हमारी मलिनतावो 
का बोध होता है । जैसे चेहरेपर कही काजल लगा हो तो झट 
दर्पण उठाकर देखते है श्रोर चेहरेपर लगी हुई कालिमाको 
किसी कपडेसे साफ कर डालते है। उस समय कही ऐसा तो 
नही करते कि दपंणमे दिखने वाली कालिमाकों साफ करनेके 
लिए कपडेसे दर्शकों पोछें ? तो जैसे दर्पणा देखकर हम आप 
अपने चेहरेकी कालिमा पोछते है, यो ही समभिये कि सिद्ध 
भगवान तो एक आईना है, हम उनमे देखते तो वहा है, पर 
उस माध्यमसे हम अपनी मलिनताके भी बन कर लेते है । 
स्वरूप तो मेरा इस तरहका है और यह मुभझमे कालिभा लगी 
है तो अब हम सिद्धभगवानकों रगडें कालिमा चुटानेके लिए 


गाथा २ १६९६ 


या अपने खुदके प्रात्माकों रगडें ? बताओ । लोग भगव।नका 
प्रक्षालन करते है श्लौर पढते है--तुम तो सहज पवित्र यही 
निशएचय भयो । तुम पवित्रता हेत नही मज्जन ठयो ॥ यो पढ़ते 
जाते है और तेजीसे भगवानको रगडते जाते है। अपनी शोर 
दृष्टि नही देते । भगवानको खूब रगछते जाते है और ह॒ष॑पुर्वक 
खूब तेजीसे पढते जाते है । तो सिद्धप्रभ्ुका गुणस्मरण हमे बता 
देता है कि स्वरूप तो मेरा यह है और वतंमान्र प्रसग यो चल 
रहा है । तो हम उस वर्तमान कालिमाको दूर करनेफा यत्न 
करें । 

सिद्धप्रभुकी जीवधनता--ये सिद्धप्रश्नु कँसे है? ये जीव 
घन है, जीवस्वसे ठोस है। जोीवत्वका भ्र्थ है--शुद्ध चैतन्य- 
प्राशेन णीवति इति जीवः तस्य भाव: जीवत्व । शुद्ध चैतन्य- 
प्राणसे जीवे इसका नाम है जीव और उस जीवके भावका 
नाम है जीवत्व । वह जीवत्व जहाँ ठोस पडा हुआझ्आा है। ठोस 
पडनेके मायने यह है घनरूपसे है, जिसके बीचमे अन्य कुछ न 
रहे, केवल वही वही रहे, उ्चका नाम है ठोसपना । जैसे लकडी 
ठोस है, सारभूत है । और देख। होगा--खूब ठोस, सारभूत, 
जन, जिसको आग भी बडी देरसे पकड़ पाती है । लकडीमे जो 
ऊपरका बक्‍कल (छाल) रहता है वह भी आगमे जलानेपर कुछ 
देर नहीं लगती है श्रोर जो फत्तफल मुलायम लकडी होती है 
उसको बडी जल्दी झ्राग पकड लेती है । इसका काररण। कया है 
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कि जो फ्सफस लकडी होती है उसमे बीच-बीचमे अ्रतर रहता 
है, कैवल लकड़ी ही लकडी ठोसरूपसे नहीं रहती है, और जो 
सारभूत लकडी होती है उसमे बीचमे कुछ भी अन्चर नही 
रहता । घनरूपसे वही लकडी रहती है जिस लडकीके बीचमे 
कोई प्रदेश ऐसा नही रहता जहाँ कि वह लकडी निरन्तर न 
हो। उसका इत्तना ठोस होता है कि उसके अन्दर हवा भी 
प्रवेश नही कर सकती । जैसे एक घडेमे पानी भरा है तो वह 
पानी उस घडेमे ठोसरूपसे भरा रहता है, उसके बीचमे कोई 
भी प्रदेश ऐसा नही बचता जहा पानी ठसाठस रूपसे भरा न 
रहता हो । किसी गागरमे चने भर दिये गए तो वे चने ठोस- 
रूपसे नही भरे जा सकते, उनके बीचमे छिद्र रहते है, गुजाइश 
रहती है । उसमें पानी डालेंगे तो पानी भी समा जायगा | तो 
ठोस उसे कहा जाता है जहा वही-बही चीज निरन्तर हो । तो 
सिद्ध भगवानमे क्‍या है ? वह चैतन्यप्रतिभास, शुद्ध जीवत्व, 
वही निरन्तर है | भावदृष्टिसे प्रन्तर बिना है, कालदृष्टिसे श्रतर 
बिता है, क्ेत्रदष्टिसे श्रन्तर बिना है। जब तीनोको मिलाकर 
एक पिण्डदृश्सि भी अन्तर बिना है, वह सर्वत्र एक चंतन्यरस 
विराज रहा है। अनुभवमे भी चंतन्यरसका पान चल रहा है 
श्रौर वृत्तिमे भी चैतन्यका ही बर्तन हो रहा है, ऐसा शुद्ध 
जीवधनसिद्ध है, ठोस जीवत्व है। हम सब भी घन है, पर 
इसमे रागद्वेष विभावमोह इन सब हवाओोकी गुंजाइश मीचमे 
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भरी रहती है, हमारा ठोसपन नदारत हो गया है । तो उनका 
स्मरण करके अपनी ओर हृष्टि देता है कि हे प्रभो | में भी 
आपकी ही तरह चैतन्यरससे भरा हुप्ना हु, जहाँ न कोई क्लेश 
है, न अवगुण है, न अन्य कोई परचोीज है | ऐसा एक स्व- 
भावी मैं शुद्ध चैतन्यमात्र हू। ऐसी हृष्टि रखकर समानता 
लाकर सिद्ध भगवानकी भक्ति हो तो वह यथार्थतः सिद्धभक्ति 
है । 

स्त्रयकी सिद्धप्रभ्से समानताका भाव--सिद्ध भगवानके 
लक्षण ,बताये जा रहे है । साथ ही यह भी ध्यानमे रखना है 
कि मै अपने लक्षणोको जान रहा हू । मै वह हूँ जो है भग- 
वान, जो मैं हु वह है भगवान । एक स्वरूपदृष्टिकी बात कही 
जा रही है | जैसे बिरादरीकी पगततमें चाहे कोई सेठ भोजन 
कर रहा हो और चाहे पासमे ही बैठा कोई गरीब भोजन कर 
रहा हो, बिरादरीकी हृष्टिसि सब एक है। वहाँ यदि कोई भेद 
की बात करता है--सेठको ज्यादा लड्डूकी पुछे और गरीबको 
कम पूछे तो सब लोगोकी दृष्टिमे वह परोसने वाला गिर जाता 
है और परोसने वालेकों भी शर्मन्दा होना पडता है और उसे 
अपने दिलको भी सताना पडता है | वह प्रसंग तो एक बिरा- 
दरीका है | वहाँ अमीर गरीब सब एक समान है, पर भोजन 
करके उठे, सब श्रपने घर गये, सभी लोग'अपने-अ्रपने; कारोबार 
मे लग गये | तो झ्ब वहाँ समानताकी बात नही रही। सेठ 
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नेंसा काम करेगा, गरीब जैसा काम करेगा। तो ऐसे हो 
हम और सिद्धभगवान कारोबारकी हृष्टिसे तो बराबरी नहीं 
रखते । वे अपने अनुपम ज्ञानानन्‍्दका श्रमुभवन कर रहे है 
प्रौर यहा अपने पाये हुए थोडढेसे ज्ञानानदमे श्रपता समय बिता 
रहे है, लेकिन जब स्वरूपहृष्टिका प्रसग भ्लाया, जब उस द्रब्यके 
सत्वके देखनेकी बात श्रायी त्तो वहाँ प्रभ्नु और हम सब जीव 
एक समान है | वह्ा जो भेद डालले है मोहमे वे कभी ग्रपनी 
उन्नति नहीं कर सकते । 

सिद्धप्रभुकी दर्शनझानोपयुकता--सिद्धप्रभु॒ दर्शन प्रौर 
जञानमे उपयुक्त है श्रर्थात्‌ ज्ञानमे उपयोग है, दर्शनमे उपयोग 
है, ज्ञाताहष्टा है, जानन देखनहार हैं । श्ररे तो यही जो झपना 
स्वरूप है । जब हम इस स्वरूपसे भ्रधिक कुछ करते है, जैसे 
रागद्रेष करना, परवस्तुकों प्रपना मानना, तो यो समझो यह 
हुम भगवानसे बढकर चल रहे है । तो जैसे लोग समभाते है 
्रपने बच्चेकी किक देखों बेटा | जो भपनी कुलकी रीति है उसके 
ग्रमुसार चलो, उससे बढकर कुछ मत दिखावो । बढ़कर 
दिखावोगे तो कुछ ही दिन बाद तुम हर तरहसे लुट जांवोगे । 
अपनी कुल रीतिके अनुसार चलो । तो इसी तरह हम घापको 
भी यह उपदेश है कि देखो तुम--उस चैतस्य कुलके हो, सिद्ध 
भगवानके वशके हो । जैसी उनकी रीति है उसके श्रनुसार तुम 
यहा घलनेका प्रयास करो । उनसे बढ़कर मंतत चलो । बदुकर 
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चलनेके मायने खोटे पथमे चलना | प्रभु नहीं जानते है कि 
यह अमुक प्रसादका, अमुक लालका घर है और हम श्राप 
जानते हैं, तो यह प्रभुसे बढकर चलना हुआ। कि नहीं ? श्राप 
समभत्े है कि यह मेरा घर है और भगवान नही जानते कि 
यह इनका घर है । क्या भगवान जानते होगे जैसा हम श्राप 
यहाँ विपरीत जाना करते हैँ ? तो देखो जानकारोमे भगवानसे 
भी प्रधिक बढ करके हम शाप बन रहे है । बढकर नहीं बन 
सकते, परन्तु उसका श्र यह लेना कि हम आप कुबुद्धिमें 
बढकर चल रहे है। भगवान श्रपने ही प्रदेशमे, अपने ही घर 
में सीधे-सादे बहुत शान्तिसे विश्वामसे स्थित होकर श्रनन्त 
श्रानन्‍्दामृतका पान कर रहे है, और यहाके ये ससारी जीज्ल 
झपने घरकौ तो जानते द्वी नही । यहासे हटकर परवस्तुवोकी 
शरण लेकर श्राकुलताग्रोका विष पीते जा रहे है। यह प्रभ्ुसे 
बढकर चलनेकी बात है कुबुद्धिमे । 


स्वभावहृष्टिसौष --प्रभुके लक्षणकों जानकर हम श्रपने 
आपमे भी उस प्रकारको हृष्टि बनायें कि यह मेरा ही लक्षण 
है, पर हो क्या गया ? किसी माका लाल यदि कुछ व्यसन 
से पड गया, खोटी चालसे पड गया, अरब जब लोग उस मासे 
शिकायत करते हैं--देखो तुम्हारा लड़का कैसा खोटा हो 
गया ? तो मर कहतो है कि मेरा लड़का तो भला है, खोटा 
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नही है, यह खोट ब्रो उस लडकेकी पड गयी है, जिसके सममे 
यह रहा करता है | तो मा की अपने बच्चेके उस गुणपर दृष्टि 
है, और जो अवगुण आये है वे एक उपाधिसे आये है, सगति 
से आये है । अरे तो उस ही की तरह हम भी तो अपनी हृष्ट 
बनायें । मै खराब नही हू, मै तो प्रश्ुक॑ ही वशका हु और मै 
भगवानका सच्चा पुत्र हू । पुत्र उसे कहते है जो वंशको पवित्र 
करे, कुलकों पवित्र करे उसे पुत्र कहते है। मेरा कुल वही 
चेतना ज्ञान दर्शन । उसको पवित्र करनेका श्रर्थ है कि शुद्ध 
तत्वका ज्ञान करके जिस द्रव्यका जो स्वरूप है उस स्वरूपका 
अवशगम करके जपेक्षाभाव करना और श्रपते आपके उस शुद्ध 
स्वरूपमे स्थित होकर अपनेको पावन बनाना, यही मेरा काम 
है, और ऐसा मै हु । मेरे स्वभावमे यह बात है, लेकिन जो 
खोट हो गयी है वह उपाधि की है । मेरे स्वभावमे खोट 
नही है । 

सिद्धलस स्वरूपकी निःसंदिग्धता--भैया | सभी जानते 
है कि पानीका स्वभाव गर्म है या ठडा ? ठडा है। किसीको 
यह अ्रम नही है कि पानीके स्वभावमे गर्मी है। तभी तो तैज 
गर्म हुए पानीकों भी ठडा करनेकी जरूरत होनेपर तुरन्त उसे 
किसी बडे बर्तनमे फैलाते है और पखेसे हवा करने लगते है । 
किसीको यह अ्रम हो जाय कि पानीका तो स्वभाव ही गर्म हे 
तो वह उसे ठडा करनेका यत्व कर सकता है क्‍या ? क्यों 
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फैलायेगा पानी, क्यो पंखा चलायेगा उंसपर ? तो इसी प्रकार 
यदि अपने आपके बारेमे यह अ्रम हो जाय कि रागद्वेष करना 
तो मेरा स्वभाव ही है, ऐसा मोहमे रहना यह तो मेरा काम 
ही है । जब तक यह भ्रम है तब तक उसमे यह बुद्धि ही नही 
जग सकती कि मै रागद्वेष मोहसे हटकर श्रपने णुद्ध ज्ञानस्वरूप 
में उपयुक्त होऊ | जो-जो बातें प्रभ्ुमे प्रकट है वे वे सब बाते 
भेरे स्वभावमे है। बस एक ही इसका गुर समझ लीजिये । 
जैसे गशितज्ञ लोग हिसाबका गुर बनाया करते है। जैसे जो- 
जो बातें उस ठंडे निर्मल जलमे व्यक्त है वे वे सब बाते सतप्त 
जलमे स्वभावरूपसे है, इसमे कोई सदेह नहीं । इसी प्रकार 
अपने श्रापके स्वरूपका भी सिद्ध भगवानके स्वरूपका स्मरण 
करके भान करे और उसमे कोई सदेहकी बात न रखे । 
सिद्धप्रभुकी साकारनिराकारझूपता- सिद्ध भगवान का 
जक्षण आकारहृश्सि कह रहे है कि वह साकार भी है और 
यह निराकार भी है | जैसे सिद्धकी मूति मदिरमे देखते है, एक' 
पीतलके पन्नमे पुरुषाकार कुछ खुदी रहती है ना, उस सिद्धकी 
मृतिको ही देखकर श्राप बतलावो कि वहाँ श्राकार है ग्रथवा 
वह निराकार है ? बुद्धि दोनों बातोको ,पकड लेगी । है तो 
निराकार, जिस तरहसे यह भ्ररहतको मूर्ति है। पद्मासनसे 
विराजी यह पाषाण धातुकी जो मूर्ति है उस तरहका आकार 
यह नही है इसलिए तो निराकार है, मगर सवंथा निराकार 
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तो नही, अम्यथा ये सब लोग कैसे श्रगुली उठाकर बता सकेंगे 
कि यह सिद्धकी मूर्ति है, यह अरहतकी मूर्ति है, यह अमुक 
तीर्थंकरकी मूर्ति है । आ्राकार है वहा । इसी प्रकार सिद्धका जो 
आत्मा है वह श्रात्मा निराकार है । वहा कोई पिण्ड नही है, 
कुछ भी चीज वहा नही पायी जाती । जैसे कि शरीर प्रवस्था 
में कुछ श्राकार प्रकटमे मिलता है । केवल आत्मा ही आत्मा 
रह गया, इस दृष्टिसे वह निराकार है, लेकिन जिन प्रदेशोमे 
ज्ञानघन विराजमान है, जहा ज्ञान और आनन्दका प्रचुर वास 
है, ऐसे ज्ञानानन्द्घन स्वरूपका अनुभवन कितनी जगहमे चल 
रहा है उनके ? कितनेमे उनके उस ,स्वरूपका परिणमन हो 
रहा है । यह तो बात अ्रब भी है ना, बस उस हृष्टसि वह 
साकार है । जैसे यहा कुछ तकलीफ हो जाय शरीरमे भ्रथवा 
बाहरके बोई पदार्थ प्रतिकूल हो जाये, अनुकूल न रहे तो मन 
से बेदना होती है, तो बतलावो कितने स्थानमे वेदना हुई ? 
जितना आत्मा फैला है उतनेगे अ्नुभवन होता है | तो विशुद्ध 
ज्ञानानन्दस्वरूपका वहां सिद्धप्रभुके जितने स्थानमे अनुभवन 
होता है उस दृष्टिसे साकार है। ये सिद्धभगवानके लक्षण है, 
उन्हे जानकर हम अपने श्रापमे भी उन लक्षणोको देखें ओर 
उत्साह बनाये कि इन सब जालोकों फेककर मुझे तो वही 
स्वरूप प्राप्त करना है। 


गाथा रे २१७७ 


मूलोत्तरपयडीण बंधोदयसत्तकम्मउम्मुष्का । 
'मगलभूदा सिद्धा: अट्ुगुणातीदससारा ॥॥३॥। 

सिद्ध प्रसुकी सर्वसारता--अवस्थाकी हृष्टिसे सब जीवोमें 

लग रहा होगा ऐसा कि मनुष्य सबमे भ्रच्छे होते है। और 
आगे बढे तो उन मनुष्योमे जो निराकुल हो, ज्ञानी हो, विरक्त 
हो, जिन्होने अपना सच्चा दर्शन पाया हो, जो अपने आप 
ग्रपनी ही कलासे अपने आ्आापमे तृप्त और श्रानन्दित रहते हो वे 
सार है | फिर और श्रागे बढो-उत्त योगियोमे भी जो योगीन्द्र 
“है, स्नातक है, ऐसे सकलपरमात्मा वे सार है, भौर फिर 
आखिरी चरम पवित्र स्वत. शुद्ध अवस्थाको देखकर कहो कि 
सर्व जीवोमे' सारभूत जीव सर्वश्रेष्ठ सिद्ध भगवान है । ' श्री 
किन्‍्ही बच्चोसे ही पूछे कि तुम्हे श्रच्छा बनना है कि बुरा ? 
तो हर एंक बच्चा यही कहेगा कि हमे तो श्च्छा ही बनना 
है । तुम्हे थोडा अच्छा बनना है कि बहुत अच्छा ? 'तो इसपर 
भी प्रत्येक बच्चा यही बोलेगा कि हमें तो - बहुत श्रच्छा बनना 
है । तो अरब यह देखो कि बहुत अच्छा कौन हैं ? तो सबसे 
ग्रच्छे है सिद्धभगवान । तब यही ठानो कि हमको तो सिद्ध- 
भगवान बनना है। दर्जा एक-दो की भी कित्ताब पढ़ने वाले 
आजकलके बच्चे बडे चतुर है | वे जानते है कि हमको तो 
बी. ए, एम. ए पास बनता है, हमे तो इतना ऊँचा विद्वान 
बनना है । तो जो सबसे ऊँचा आदर्श हो उसबर यदि श्रपनी 
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सकेतदृष्टि न जाय कि हमे तो यह बनना है तो वह कभी 
वसा उच्च नहीं बच सकता । संगीत सीखने वाला जिसे केवल 
प्र॒पनें गॉवका हो कोई उस्ताद मिल गया है, सीख रहा है 
सरगमविधिसे सगीत वाद्य, किन्तु उसके चित्तमें कोई एक 
सगीतका महानः विद्वान बसा हुआ होता है जो उसकी समभमे 
प्राया हो कि मुभको तो ऐसा बनना है । जो भारतमे सर्वोच्च 
संगीतज्ञ कलाका विशारद हो उसपर दृष्टि जाती है और करता 
है काम अपनो शक्ति माफिक तो ऊँचासे ऊंचा आदर्श, जिससे 
बढ़कर ओर कुछ न हो वह हम प्रापके छदित्तमे जरूर रहना 
चाहिये, नही तो यह मनुष्य क्‍या है ? एक मिट्टीका जैसा 
पुतला है । जिसे अपने भविष्यका ही पता नहीं कि मुझे क्या 
बनना है, कैसा बतना है तो फिर उसे क्या कहा जाय ? 
सिद्धप्रभुकी क्ंबन्धोदयसत्त्वरहितता--सर्वोत्कृष्ट जीव है 
सिद्धभगवान । उनका वर्णन हुआ है कि, वे झानन्दमय है, 
शरीररहित है, उत्कृष्ट बातें बतायी गई थी, उन्हीं सिद्धभगवान 
के सम्बधमे यहाँ यह वह रहे है कि मुलकर्म और उत्तरकर्मके 
बंध उदय सत्त्वसे वे रहित है । यहाँ हम श्राप ससारी जीवोके 
साथ कर्म भी अनते बँघे हुए है और ऐसी भी वर्गेायें साथमे 
लगी हुई है कि कषायभाव किया कि उस ही समय वे वर्गणायें 
कर्म हो जाती है । (सभी लोग कहते है कि जीवके साथ 
कर्म लगे है, पर कर्म कँसे होते है जो लगे है, इस बारेमे, बन 


गाथा ३ १७६ 


कोई नही बनता, सबके तकदीर है, भाग्य है, कर्म है, ऐसा 
साधारण तो कह देंगे, पर उस तकदीरका रूप रग ब्या है, 
आकार प्रकार क्‍या है, उसमे क्या गुण है, उसकी बया दशा 
होती है ? इस बारेमे सब मौन रहते है, किन्तु जैनदर्शनके 
ग्रन्थोको देखिये, इतनी उच्च विज्ञानकी निधि बनी बनाई हुई 
आपके घरमे है, मंदिरमे है, पर निरखना नही' चाहते, देखना 
नही चाहते । वे कर्म क्‍या है, कैसे बँधते है, कब तक ठहरते 
है, उनका रूप रग क्‍या है, वे किस पश्राकारमे हैं, कसी शक्ति 
है, क्या गुण है, कैसे वे भडते है, कैसे वे फल देते है ? ये सब 
बातें स्पष्ट रूपसे खूब लिखी हुई है, जिनके अध्ययनसे ऐसा 
स्पष्ट ज्ञान होता है कि जैसे किसीके बारेमे बात कर रहे हो । 

कर्ेका निर्देशन--कर्म क्या है ? सक्षेपमे यो स्रमभिये 
कि इन ससारी जीबोके साथ सुक्ष्म पौदृगलिछ तत्त्व कार्माण- 
वरगणा नामका सहज लगा हुआ है | जिसे सस्कृतमे कहते है -- 
विस्रसोपचय । जो श्रभी कर्मप नहीं है। कर्मरूप है वे भी 
लगे है । तो जो कर्म बन बैठंगे वह चीज जीवके पास ब्रब भी 
है । जहां कषायभाव जगा वहाँ वे कर्म बँध जाते है । कोई 
छिप करके पाप करे तो चाहें लोगोकी श्राखसे छिप जाय, 
मगर जीवके सांथ लगे हुए जो वे विखसोपचय है उनसे छिप- 
कर कहा जायगा ? जिस समय खोटे भाव हुए उस ही समय 
वे कम अच्छे या बुरे रूपमे बध जाते है, और उसी समय 
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उसमे शक्ति, प्रकृति पड जाती है कि ये कर्म इस प्रकारके दुःख 
देनेके कारण बनेंगे, इतने समय तक जीवके साथ लगे रहेगे, 
कोर श्रलग होनेके समय ये कर्म ऐसा बलेश देकर विदा होगे, 
जिसको भक्तजन प्रभुभक्तिके समय कहा करते ना कि कर्मों 
के विध्वसके लिए मैं धृप बढाता हु ! वे कर्म कौनसे है जिनके 
विध्वंसकी , भावना भक्तजन कर रहे ? वे कर्म इस जीवके 
साथ लगे हुए है | देखो जीवोमे कितनी विभिन्नतायें है--कोई 
'यूखें है, कोई ज्ञानी है, कोई धनी है, कोई गरीब है, किसीका 
यश है, किसीका भश्रच्छा काम करके भी कोई यश नही है 
ग्रादिक विषमतायें' उत कर्मोको ही तो सूचित करती हैं। 
जैसा जिनका उदय है, वैसा उनका बर्ताव चल रहा है। 
निश्चित समभ्िये कि जो कुछ हम करते है उसका फल हमे 
भोगना होगा । बिरला ही कोई महापुरुष, विचित्र शक्ति ऐसी 
एकदर्म पा ले तस्वभावना, ज्ञानभावना, ज्ञानानुभूति श्रादि, 
उसके प्रसादसे बहुत काल त्तक टिकने वाले कर्मोको जल्दी ही 
अभीसे खपा ले, उदयमे ला दे, उदीरणा कर दे, बिग्राड दे, 
पर बिरले ही जीवकी यह बात है। खूब सोच-विधारकर 
सावधानीसे हमे अपना व्यवहार विचार बनाना चाहिये, जिससे 
हमारा श्रास्मा, हम खुद स्वय किसी विपत्तिमे न फर्से श्रौर 
इस ससारके सकटोमे बहुत लम्बे काल तक न रहें । तो ऐसे 

उन कर्मोके जो सलसे तो ८ प्रकारके है श्जौर उनके उत्त$ 


गाथा ३ शेयर 


भेद १४८ है और असलमे कितने है, इसकी हम श्रापको 


गिनती नही, असख्यात है । तो उन असख्पात कर्मोके बच्धसे 
भी जो रहित है, उदयसे भी रहित है, सत्त्वसे भी रहित है 
ऐसे सिद्धमगवानका स्मरण किया जा रहा है भक्तिमे । 


सिद्धप्रशुकी संगलरूपता--वे प्रश्न॒ु समगलरूप है। जब 
किसी कार्यको करने चलते है तो हम संगुन ढूढते है । जब 
कोई सगुनकी बात दिख जाय तब इस काय्येको करे तो हमें 
उस कार्यमे सफलता प्राप्त होगी ॥ तो कार्यसिद्धिके प्रसगमे उस 
सिद्धप्रशुका स्मरण करो ना, उससे बढ़कर सगुन कया मिलेगा ? 


प्रौर उससे उत्कृष्ट मंगल बया होगा ? वे सिद्धप्रश्नु मंगलभूत | 


है । किसी समय विशेष रिवाज था कि विवाह॒का श्रवसर हो 
ती जैसे एकदम झाटा पिसाया उसको किसी बडे बतंनमें भरना 
है तो ण॒मोकार मन्न पढ़कर भरा जाता था। यो हो जो भी 
काम शुरू किया जाता था उसके शुरू करते समय णमोकार 
मत्र पढा जाता था। धवलामे भी आ्राया है कि ब्यवहारके 
कार्योको भी मत्राराधनापूर्वक करो। तो यह क्‍या है ? यह 
मगल है । 

सिद्धप्रभुकी गुणात्मकता व अतीतसंसारता--सिद्ध प्र भ्लु 
अ्रष्टुणोसे युक्त है। क्‍या है उनमे ? वे क्‍या चीज है ? जो 
सम्यक्त्व भाव है, स्वच्छ भाव, विपरीत अभिप्रायरहित शुद्ध 
चतन्यमाव वह वहाँ प्रकट है, वे अपने आपका साक्षात्कार 
करते है । यहाँ तो जीवोको अपना ही पता नही, दूसरोका 
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भी पता नहीं । कोई कहे कि मुझे अपना पत्ता नही तो दूसरे 
का तो है । तो दूसरेका भी पता नही है । जैसे अपना परिचय 
न होकर शरोरको माना कि यह मै हू, इसी प्रकार दूसरे जीवो 
का भी परिचय न होकर बाहर रहने वाले शरीरोको माना 
कि ये दूसरे जीव है । बहिरात्माओ्रोकी ऐसी ही दशा है । जैसे 
स्वप्तमे हम आ्राप ग्रटपट जो चाहे देखते रहते है, यह जगल 
है, यह शेर है, यह नदी है प्रादि, पर जग जानेपर वे कुछ भी 
चीजें वहाँ नही दिखती, ऐसी ही हालत यहाँ है। प्रनेक 
विकल्प करते है, परस्परका व्यवहार करते है, वे सब भूठ 
निकलते है | इसी भवमे तत्त्वज्ञान जगनेपर मालूम कर लेते 
है कि वह सब भूठ था । वह सब्र तिनेमाका खेल था। यहाँ 
तो विपरीतता लग रहो है ना | सिद्धप्रभुका वह चैतन्यस्वरूप 
स्वच्छ है, वे सिद्धप्रभु श्रपने आपको देखते है, साक्षात्कार करते 
है भौर अपनेको व सारे विश्वकों जानते है । जहाँ सबकी एक- 
सी अवस्था है, जहाँ शरीर नही है, जहाँ किसी प्रकारकी बाघा 
नही है, जहाँ ऐसे उच्च गुरा प्रकट हुए है वे हैं सिद्धभगवान । 
अ्रब वे ससारसे श्रतीत हो चुके है। कोई सकट नही रहा । 
ग्रव थोडा ध्यानमे लावो कि जिस आत्माके शरीर भी नहीं 
रहा, न कमी हो सकेगा, केवल ज्ञान ही ज्ञान है उसको क्या 
सकट्ट है ? वह ज्ञानानन्द्मय है, ऐसे सिद्ध भगवत परमात्मा 
सबको मंगलरूप होवें । 


गाथा ४ श्णरे 


प्रटुविहकम्मवियला सीदीभूदा णिरंजणा णिच्चा । 

अ्रदुगुणा किदकिच्चा लोयग्गरिवासिणों सिद्धा ड़ 

सुखी होनेकी होड़ -- विशुद्ध श्रात्यत्तिक शाश्वत आनन्द 
का धाम कोन है ? वह है सिद्धात्मा । जैसे हम इस लोकमे 
किसी पुरुषकी विशिष्टता जानकर उसके निरखनेकों उत्सुक 
रहते है ऐसे ही जगतकी समस्त आत्माओ्रोेमे विशिष्टता है सिद्ध 
प्रभुकी । सोचिये कि ग्त्मा जहाँ भ्रात्मा ही रहे, आत्माके 
ग्रतिरिक्त अन्य कुछ जिसके साथ न हो, ऐसी स्थिति होना 
सबसे उच्च श्लौर विलक्षण स्थिति है ना। उसके देखनेकों हमे 
उत्सुक रहना चाहिये, उस ओर हमारा ध्यान जाना घाहिये । 
श्रोह शान्त है तो यही है प्रभु । हम दूसरोको सुखी जानकर 
उनसे सुखकी होडमे लगते है, बस यही आदत तो है हम 
सबकी । जैसे कोई प्रश्न रखे कि आजकल लोग घनकी होडमे 
क्यो ज्यादा लगे है, क्‍या पेटमे खानेके /लिए अनाज नही या 
तन ढाकनेके लिए दो-चार कपडोती मुश्किल है ? फिर क्यो 
घनकी होडमे इतना श्रधिक लग रहे है ? तो यो लग रहे है 
कि सभी जीवोकी एक आदत है कि किसीको सुखी देखा सो 
मै इससे अध्कि सुखी हो जाऊे, ऐसी बात उसके मनसे आा 
जाती है श्रौर वह उससे उस सुखके लिए होड मचाने लगता 
है। तो बात तो अच्छी है, दूसरोको सुखी देखकर वैसा ही 
सुखी बननेके लिए होड़ लगाना, यह कोई बुरी बात नही है । 
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यह तो अच्छी ही वात है, पर उस मुख़के लक्षणामे भूल कर 
ली ह। भ्ररे जिन्हे थे जीव सुखी समझ रहे है वे सुखी है 
कहां ? भ्रभी उनके पास तीन-चार दिन रहनेमे मिल जाय तो 
फिर सही पता पड जाय कि वे कितने तो सुखी हैं श्ौर कितने 
दुःखी है ? जैसे मुखानन्द सेठके पास एक मुनिने प्रपने शिष्य 
को भेजा तो वह शिप्य तो एक माहमे सुखानन्दकी विरक्तिकी 
वातको पाहचान पाया था, पर यहाँ तो उन सुखी दिखने वाले 
लोगोके पास यदि तीन-चार दिन भी रहनेकों मिले तो पता 
पड जायगा कि किस तरहसे दुःखमय भ्रथवा श्राकुलतापूुर्ण 
उनका जीवन व्यत्तीवत होता है ? ये टाटा, बाटा श्राविक जो 
कि कुछ धनिकोमे बडे प्रसिद्ध है, जरा उनके पास तीन-चार 
दिन ही रहकर उनकी हालत देख लो । तो इस जीवने लक्षण 
मे भूल की । इसने सुखके लक्षणकों नहीं पहिंचाना। सुखी 
होनेके लिए यदि सुखी दिखने वालोसे होड लगाये तो यहू तो 
प्रशसाकी बात है। लेकिन जरा इस बातपर तो विचार करो 
कि वास्तवमे सुखी है कौन ? तो सुखी है वे केवली भगवान, 
जो कि श्ञानपुञ्न रह गये । तो सुखी होनेके लिए होड लगावो 
इन कैव्ली भगवानसे । कौन है आत्यंतिक स्वाघीन आनच्द- 
मय ? जो प्रात्मा समस्त कर्मोंसे रहित, शरीरसे रहित, केवल 
अपने झ्ापके अस्तित्वमे है, केवल उस ही भस्तित्व वाला रह 
'गया, बस वही हे परमसुखी, अनन्त श्रानत्दमय । 


आई 
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सिद्धप्रभुकी निष्कमंता श्रौर शान्तरूपता --जो आ्रात्मा 
श्रष्ट प्रकारके क्मोसे रहित है वह सिद्धभगवान हमारा उपा< 
सनीय है, आदर्श है। चौबीस घटेमे चलते-फिरते, उठते-बैठते 
किसी भी जगह रहते हुए, दो-चार दस बार तो सिद्धप्रभ्रुका 
स्मरण हो जाना चाहिये, भीतरसे । इस हृष्टिसे कि वे है सिद्ध, 
जो कि कर्मसि रहित है, केवल आत्मा ही आत्मा है, परम. 
प्रभु है, वही स्वभाव मेरा है, इतनो स्मरण दिन-रातमे चार- 
छः बार होना जरूरी है। जिसका हमे स्मरण भी न रहे, 
सुधि भी न रहे उसको हम पायें कसे ? तो ये सिद्धप्रभ्नु ग्रष्ट 
कर्मेसि रहित है और शान्‍्त है, परम श्रानन्दमय है। जैसे 
यहां कुछ बात देखकर अनुकूल प्रतिकूल दृष्टिमे लेकर कुछ न 
कुछ तरग बना लेते है, सुख दुःख किसी भी प्रकारके क्षोभकी 
बात अपनेमे बना लेते है तो उसके साधन हो हमारे वास है । 
कर्म लगे है, शरीरमे बसे है, विषयकषायोकी योग्यता है, 
मलिनता है, ये प्रसण भाते है, पर सिद्धभगवानमे ये प्रसंग 
नही आते । वे सिद्ध तो लोकाग्रभागपर है और यही कही 
होते तो भी प्रसग न आते । यहाँ क्‍या होते नही ? सिद्ध नही 
होते तो सकलपरमात्मा तो यही मध्यलोकमे होते है, पर वे 
किसी भी बातसे क्षोभको प्राप्त होते है। जहाँ आने-जाने, ठह- 
रनें श्रादिकी व्यवस्था इन्द्र करे और ऐसी उच्च व्यवस्था कि 
जहाँ ठहरे हो वे सकलपरमात्मा [वहाँ पहिलेसे ही समवशरण 
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बन जाता है । विहार करते हो तो एक पैर झ्ागे धरा कि 
एक-एक कमल ओर बन गया । चारो ओर २२५ कमल रखे 
जाते है। और श्रागे बढे तो १५ कमल शझ्ौर रच दिये, तो 
ऐसी हुजूरीमे रहना, ऐसी भक्तिमे रहना, जहाँ बडो-बडोका 
काम बन रहा | ऐसे बडे ठाठके बीच प्ररहत प्रभ्रुकोी कोई 
क्षोभ होता है क्‍या ? नही होता । वे वीतराग है | वे जो 
करते है वह श्रपने लिए करते है । यहाँ क्षोभ क्यो होता है 
कि हम झाप यह दृष्टि बनाये बैठे है कि यह सब कुछ भेर। है, 
पर सिद्धभगवान तो इन सभी भमटोसे मुक्त है, इस कारण वे 
प्रत्यन्त शान्त है । 

सिद्धप्रभुकी निरझजनता--सिद्धप्रभु निरझ्जन है। द्रव्य- 
कम, भावकर्म, नोकमेमल, विभावविकार, क्षोभ तरग झआदिक 
कुछ भी उनमे नही है । वे समस्त अ्रक्ननोसे दूर है। जंसे 
प्रज्जन आ्ॉखमें फैलकर चिपक ही तो जाता है, तो अख्जन 
कहा है उन सब मलोको | रागद्वेप कर्म ये भ्रक्षतकी तरह 
चिपके हुए होते है संसार अ्रवस्थामे, लेकिन वे प्रभ्चु उनसे मुक्त 
हो गये । वे प्रभु श्रब निरक्षन है। ऐसे वे कब तक रहेगे ? वे 
नित्य है। सदा ऐसे ही श्रनन्त श्रानन्‍द, अनन्तशक्ति, भ्नन्‍्त- 
ज्ञान, अनन्तदशशनसे युक्त रहेगे । त्रिकालमे भी कभी वे वहंसे 
नीचे नही गिरते । मोक्षके विषयमे श्रनेक लोगोकी श्रनेक 
कल्पनाये हैं। किसीका कहना है कि जीव रागसे रहित कभी 
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होता ही नही। राग कम हो गए--उसीका नाम है मोक्ष, 
वैकुण्ठ । और चिरकालके बाद वह राग उखड गया, सो फिर 
जन्म लेना पडता है। कोई लोग मानते हैं कि मोक्ष हो जाने 
पर फिर वहाँ कुछ भो नही रहता । जैसे दीपक बुझ गया, 
ऐसे हो यह आत्मा बुक गया, कुछ नही रहा, मोक्ष हो गया, 
पर जो सत्‌ है उसका कभी विनाश भी हो सकता है क्‍या ? 
वह तो है, वहाँ विभाव परभाव नही, यही मोक्ष है । 
मुक्तिस्वरूपफे जाननेका अ्रनायास प्रयास--मुक्ति क्‍या है, 
उस मुक्तिके सम्बधमे हम श्राप यदि जाननेका प्रयास करें तो 
भली-भाति यहा मुक्तिका स्वरूप जान सकते है। संकल्प- 
विकल्प क्षोभ भादि छोडकर समस्त बाह्य पदार्थोंको श्रभिन्न 
प्रसार जानकर उनका ख्याल छोड दें दो-चार मिनटको ही, 
फिर आ्राप जहा रह रहे है, रहे, कही आपका घर नही छुटाया 
जा रहा है, पर एक उपयोगमे रात-दिन वैभवकों ही बसाये 
रहे, दिनमें उसे समाये रहे, उस भारसे किसी दिन, किसी 
क्षण तो रहित होकर विश्राम लेना चाहिये । लोग माहभस 
काम कश्के एक-दो दिन तो विश्राम लेते है। यह दिलके 
व्यायामकी बात कह रहे है । यह दिल रात-दिन उल्मनोमे, 
विकल्पोमे, परदृष्टिमे, परको अपना माननेमे निरन्तर लग रहा 
है, इसे कुछ छुट्टी देना चाहिये या नही, कि सदा ऐसे ही 
जोतना चाहिये ? श्रगर छुट्टी देना चाहिये तो छुट्टी यह है कि 
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२४ घटेमे दो-चार मित्तट तो कभी सामायिक आदिकके रूपमे 
ऐसा दिलको खाली बना लें कि ये कोई भी बाह्मपदार्थ बाह्म- 
परिवार, सम्पदा, शरीर, पोजीशन आदिक कुछ भी दिलमे न 
रैहे भर इस तरह ठानकर बैठ जाये कि मुझे तो एक केवल 
खालिस रहकर अनुभव करना है कि सत्य क्या है इसमे ? 
इसीलिए हमने समस्त परको दिलसे उतारकर फेंकनेकी धुनि 
बनायी है। वो-चार मिनट तक दिलको विश्राम तो दें, भौर 
तब अपने श्राप यह समभमे आ्रायगा कि सुक्ति क्या चीज होती 
है, मुक्तिमे कैसा आनन्द हुआ, करता है ? 

सिद्धप्रभुका श्रष्टुणात्मकत्व, कृताथ्थेत्व व लोकाग्रवास-- 
सिंद्धपन्न॒ स्वाश्रित, परमपवित्र श्रनन्‍्त चतुष्टयमे नित्य रहा 
करते है। वे श्रष्टगुणोसे सहित है, क्ृतक्ृत्य है। जो फरने 
योग्य कार्य है वह सब प्रभ्ुने-कर लिया । उन्हें श्रब कुछ करें 
को रहा ही नही । वे तो अपने ज्ञानरसमे जोन है, जानते है । 
क्या परमे करनेको रहा ? ऐसे ये सिद्धमगवान लोकके श्रग्र- 
भागमें रहते है । लोकके शिखरपर विराजे है, और अपने परम 
ज्ञानज्योतिके ऐश्वयंसे सतत आनन्द भोगते रहते है। ऐसे 
सिद्धप्रशुका इस भक्तिमे स्मरण किया जा रहा है, जो सर्वों 
त्कुष्ट है, उसकी शोर हमारी दृष्टि होगी, तो हम भी अवग्ुणोसे 
हटकर गुणोमे समृद्ध होगे और सुखी हो सकेंगे । जैसे ये सिद्ध 
प्रभु सम्यक्त्व, दर्शन, ज्ञान, श्रगुरुलघु, श्रवगाहुना, सुक्ष्मत्ट 
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ग्रनन्तवीरय॑त्व, ग्रव्यावाध--इन शअ्रष्टगुणोसे युक्त है, ऐसे ही भ्रष्ट 
गुण हम सबमे है, शात प्रयासके द्वारा विकसित होते है । जसे 
ये सिद्धभगवान कृतकृत्य है, ऐसी कृतकृत्यता हममे भी है, 
तत्वज्ञामसे प्रकट होती है । ये सिद्धप्रभ्नु लोकाग्रवासी है, सो 
ऊध्वंगमनस्वभावके कारण निर्मल सिद्धात्मा वहाँ ही अवस्थित 
होते है । उनके ध्यानसे यह यह विकास निकट हो जाता है । 


सिद्धा णट्टुदुमला चिसुद्धबु्धी य लद्धसव्भावा । 
तिहुबणसिरसेहरुया पसियतु भडारया सब्बे ॥५॥ 
सिद्ध भगवंतोसे प्रसादकी प्रार्थना--भट्टारक सर्वे सिद्ध 
भगवान प्रसन्न होवें। भद्टारकका श्र्थ है सर्वश्रेष्ठ | तो सिद्ध 
प्रभु प्रसन्न होते है क्‍या ? हाँ चे प्रसन्न होते है । हमपर प्रसन्न 
नही होते, किन्तु खुदपर प्रसन्न होते है । प्रसन्न होनेका प्र 
खुश होना नही, किन्तु निर्मेल होना है। जैसे शरद ऋतुमे 
छोटी-छोटो ततैया प्रसन्न हो जाती हैं। तो प्रसन्‍्नका 'अ्रथ है' 
निर्मेल होना । तो निर्मल होनेमे ही स्वमगल है, कल्पारण है, 
आनन्द है, इसी कारण लोगोने प्रसन्‍नका श्रर्थ खुश होना कर 
लिया है। प्रसन्‍न होनेका सही अर्थ शब्दानुसार निर्मेल होना 
है । भगवान सिद्ध प्रसन्न होवे । और जब प्रसन्न होनेका भ्रर्थ 
खुश होना, कल्याणकारी होना लगाना है तब वहाँ यह हृष्ट 
करनी है कि भगवान सिद्धके स्मरणके प्रसादसे हमारा पापस्ख 
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शीर्ण होता है और पुण्यरस बढता है, इस कारण सुख सामग्री, 
प्रसन्‍तताके सावन हमे स्वय उपस्थित होते है श्ौर हम स्वय 
प्रसन्‍न हो जाते है । तो इस हमारी प्रसन्‍नततामे सिद्धभगवाव 
निमित्त कारण हुए, श्राश्रयभूत हुये, इस कारणसे कारणमे 
कार्यका उपचार करके भी यह कहा जाता है कि सिद्धभगवान 
हमपर प्रसन्त होते है । तब यह प्रार्थना की गई कि सिद्धप्रभु 
हमपर' प्रसन्न होवे । 

सिद्धप्रभुकी चरमसिद्धता--सिद्धका अर्थ है जो पक 
चुके । जैस यहाँ कार्य जब पूर्णो हो जाता है, जिसके झ्रागे श्रौर 
कुछ उसमे करना बाकी नही रहता है उसे सिद्ध होना कहते 
है । जैसे चावल सिद्ध हो गये, भात बन गया, अब पक जाने 
के बाद और कुछ भी अपेक्षा चावलमे की जाती है क्या कि 
इसकी ग्रन्य क्या दशा बनायें ? पक चुके । जो कार्य करना 
था चावलके सम्बधमे, वह पुर्णो हो चुका, इसीको कहते है--- 
सिद्ध होना । इसी प्रकार इस भव्य जीवके सम्बधमे जो कार्य 
होना था, पूर्णछ्पसे हो चुका । जिसके बाद फिर उसमे कोई 
कार्य होनेकी कमी नहीं रहती, ऐसा कार्य होनेकी कहते है 
सिद्ध होना । तो भव्यत्व गरुणका विपाक होता है जहाँ भव्यत्व 
भी फिर नहीहरहता । भव्य अ्भव्य दोनीसे अतीत अचुभय 
ग्रवस्था" रहती है उस अ्रवस्थाको कहते हैं सिद्धदशा । तो जो 
अपने समग्र गुणोमे परिपूर्णा विकसित है, ऐसे सिद्धभगवान 
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सिद्धप्रभुको श्रज्ञान झौर अ्रद्शन मलसे  रहित्ता--कसे 
है ये सिद्धप्रमु ? जिनके अष्टमल नष्ट हो गए, ऐसे निर्मल है । 
मल ८ है--भज्ञान, अदर्शन, सुख दु'खकी बाधघायें, क्षोभ, 
प्रनवगाहना, स्थुलपन्रा, ऊंच-नीच होना और शक्ति क्षीण 
होना । ये संसार श्रवस्थामें ८ मल है । जिनका कारण है 
भ्रष्ट प्रकारके कर्मोका उदय । ये ८ मल शभ्रब सिद्धप्रशुमे नहों 
रहे, भ्रज्ञान नही रहा । यह झज्ञान १२वें गुणस्थान तक 
रहता है । ज्ञानका श्रभाव, ज्ञानकी 'कमी अर्थात्‌ भ्रज्ञानका मल 
वह केवलज्ञान होनेपर नहीं रहता । इस कीबल्यकी प्राप्तिका 
साधन कैवल्यका अनुंसवन है । अथना ज्ञान निर्मेल रखना हो, 
अ्पनेको शान्त ज्ञाता बनाना हो तो कैवल्यका अनुभव करना 
चाहिये । मै सिर्फ अपने ही सत्वके कारण सहज जिस स्वरूप 
में हु उस केवल्यस्वरूपका भ्रवलोकन करता, अनुभवन करना, 
यही उत्तरीत्तर विकासकों करके केवलज्ञानप्राप्तिका कारण होता 
है। प्रभुमे सिद्धमे अ्रव अज्ञानदोष नही है १ अ्ज्ञान दोष तो 
श्ररहत अवस्थासे ही मिट गया। इसी प्रक्रार दुसरा-अ्रदर्शन 
दोष है--जानने वाले झात्माकों अपने दर्शनमे लेना, महसूसी 
में लेना, यह तो है दर्शव और यह दर्शन जहाँ अनुभूत न हो 
सके, ऐसी छटद्यस्थ अवस्थामे यह अदर्शनमल था । अब प्रश्नुके 

हु अदर्शनदोष नदी रहा। 


१६२ सिद्धभक्ति प्रवचन 


सिद्धप्रभुकी सुखदुखबाधामलसे रहितता--तीसरा दोष 
है सुख दु खकी बाधाश्रोका । ससारी जीवोमे कभी तो दु खकी 
बाधा आती है-और कभी सुखकी बाधा श्राती है, बाधा दोनो 
में है। जिसमे ग्रात्मा बाधा जाय, क्षुव्व हो, शान्त न हो 
सके उस सबको बाधा कहते हैं | जीव जैसे दुःख भोगते समय 
शानन्‍्त नही रहता, इसी प्रकार सुख भोगते समय भी शान्‍्त 
नही रह राकता । दुख अ्शान्तिसे, भोगा जाता और सुख भी 
अ्रशान्तिसि भोगा जाता । खूब परख कर लो--किसी भी 
विपयका सुख हो, उस सुखके भोगनेसे पहिले भी अशान्ति, 
भोगनेके विचार और प्रयास करनेके समय भी श्रशान्ति और 
विपयोके भोगते समय भी अशान्ति । विपय भोगनेके बाद 
तुरन्त भी भ्रशान्ति। तो सुख, दुःख ये दोनो जीबको बाधाये 
है। ये बाधायें श्रब सिद्धभगवानमे नहीं है । 

क्षोम, अनवगाहन व स्थौल्य दोषसे रहितता--चौथा 
दोष था क्षोभका ।,तो यह क्षोभ भी भझ्रब उन सिद्धप्रभ्ुके नहीं 
रहा । ५वाँ एक पिण्डोलासा बनकर, अलग-अलगसा रहकर 
अवगाहके योग्य नही रहना, यह दोष था । जैसे एक मनुष्यमे 
दूसरा मनुग्य तो नही आ सकता ।, तो यह अवगाहनका दोष 
भी सिद्धमे नहीं है । छठा दोष है स्थुलता । देखो ये जीव बडे 
मोटे ढगसे न्यारे-न्यारे दिख रहे है । कहाँ तो जीवका श्रमृत्त 
रूप और कहाँ यह दशा ? स्वरूपसे अमु्तेपना श्रब भी है, 
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लेकिन श्रभी तो ये बँघे हुए दिख रहे है। शरीरमे बँघे है 
ग्औौर उस शरीरमे बँघनेके कारण न्‍्यारे-न्यारे दीख रहे है-+ये 
फलाने आये है, यह गाय हैं, यह भेस है, यह घोडा है आदिक। 
जो कि केवल एक ज्ञानगम्य था, यद्यपि सही रूपमे नहीं जाना 
गया इस तरह, लेकिन फिर भी जीवके सम्बधमे यह जान- 
कारी हो रही है । यह जीव अपनी सूक्ष्मताको छोडकर किसी 
रूपसे स्थूलतामें श्राया हैं तब यह कुछ व्यवहार और समझ 
बन रहो है । तो जीवमे यह दोष था और सिद्धभगवानमे 
स्थू लताका दोप नहीं रहा । वे अपने स्वच्छ सद्भाव गुरामे 
अर] गए । 

सिद्धप्रभुकी गुरुलघुत्वदोषसे रहितता- ज्वां दोष है 
छोटे-बडे ऊँच-नीच कुलमे रहना । नार की जीव जितने होते है 
वे सब नीच कुलके कहलाते है । ततिर्यंच जीव जितने हैं वे सब 
नीच कुलके कहलाते है । देवगतिके जीव उच्च कुलके जीव 
कहलाते है । केवल: मनुष्यगतिमे ही ऐसा है कि कुछ जीव 
उच्च कुलके कहलाते है श्रोर कुछ न्यून कुलके कहलाते है। 
तो इस ससार-भ्रवस्थामे जो उच्च और नीच कुलका दोष था, 
उच्च होकर फिर नीच हो सकनेका दोष था वह झ्रव सिद्ध- 
प्रभुभे नही रहा । सिद्धभगवान सर्वस्किष्ट [सारभूत अ्रवस्थाको 
प्रा है, अब उनमे ऊंच-नीचका व्यवहार नही रहा । चाहे 
कोई तीर्थंकर होकर सिद्ध हुए हो और हे कोई ऐसे ही मुनि 
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सिद्ध हुये हो । जिन सुनिक्रो मुनिकि कालमे भी कोई जानने 
वाला ने था, और वह हो जाय सिद्ध तो अब वहा उनका 
सर्व वंभव सुख श्रादिक सब सिद्धोके एक समान है । परमार्थसे 
वहाँ ऊँच-नीच छोटे-बडेका कोई भेद नही रहता है और न 
कभी वे उससे रन भी हीन हो सकेंगे । 

सिद्धप्रमुकी शक्तिहाासदोपले रहितता--पवा दोष है 
शक्तिक्षीणता । झात्मामे कितनों अतुल अ्रनन्‍्त शक्ति है. कि 
जिसका पूर्ण विकास अ्ररहत्त सिद्ध अरवस्थामे हुआ है । उसको 
तो वचनोसे क्‍या बता सके, पर यहां भी देखो तो जीवोमे 
शारीरिक मानसिक भी जो शजरक्ति है, नजर आती है, वे भी 
यद्यपि आत्माकी विकृत दशाये है तथापि कैसी विशिष्ट है ? 
अआ्राजकल देख लो विज्ञानके कितने-कितने प्रकारके आ्राविष्कार 
हो रहे है, और ऐसे-ऐसे श्राश्चर्यजनक आविष्कार हो रह है 
कि जिनका पहिले कुछ भाव ही न था, जिनकी कभी कोई 
कल्पना न की जातो थी । कैसे-कैसे राकेट, कहाँ-कहाँ तक 
पहुचना, बिना तारक सरदेश भेजना श्रादिक अ्रनेक प्रकारके 
ग्राश्चर्योत्पादक आविष्कार हुये है, ये बया हैं ? ये इस जीवकी 
शक्तिके प्रयोग ही तो है, इस आत्माकी विकृत अवस्थाकी 
शक्ति ही तो है, पर जिन भगवानने किसी प्रकारका विव्गर 
नहीं रहता, ग्रात्मा शुद्ध पवित्र हो जाता है, ऐसे अरहत और 
सिद्ध भ्रवस्थामे इनके भ्रनन्तशक्ति प्रकट है। यहाँ भनुष्योमे 
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तो वह आत्मणक्ति थोडीसी प्रकट -है, किन्तु परमात्माकी 
शक्ति अनन्त है। भगवान अरहत और सिद्धने तीन लोक 
तीन कालवर्ती समस्त पदार्थोकों एक साथ जान लिया है। 
उनकी शक्तिका हमें परिचय यो नही हो रहा कि उनके राग- 
हेष इच्छा आदिक नही है, वे कोई खटपटमे नही पडत्ते, अत- 
एवं उनकी शक्तिका यहा हम आप अन्दाज नहीं कर रहे, पर 
'जहाँ त्रिलोक त्रिकालवर्ती समस्त गुरणापर्यायोका एक साथ बोध 
हो रहा हो उसकी शक्ति आप कितनी कहेंगे ? संसारी जीवो 
में कोई है कथा उनकी उपमा दिये जाने लायक कि इस मनुष्य 
के समान उन सिद्धप्रश्रुकी शक्ति है ? ऐसा कोई मनुष्य नहीं 
है । तो ये प्रभु भ्रष्ट प्रकारक्े मलोसे दूर होकर निर्मल हुए है 
और अष्टकर्मेसि मुक्त हुए है 
सिद्धप्रभशुकी विशुद्धयुद्धिता--वे सिद्धभगवान निर्मेलज्ञानके 
अधिपति है । ससार-अ्रवस्थामे हम श्राप लोगोंका ज्ञान सदोप 
रहता है | जाननेंके साथ ही स्नेह, हेष कुछ न कुछ बात उसमे 
बनी रहती हैं। किसी भी चीजकों निरखकर जानकर हेयरूप 
से, उपांदान रूपसे, विषयरूपसे कुछ न कुछ उसका विकल्प 
बना लेते है, शुद्ध ज्ञाता दृष्टा नही रह पाते । ज्ञानका काम तो 
सात्र जानता है । किसे जानना ? केवल शुद्ध जानना । केवल 
जानतन रहा, प्रतिभास रहा, उसके साथ कोई विकल्प नही, 
स्नेह घृणा हेष आझादिक कोई बातें न उठ और केवल जानन- 
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पना रहे, यह है ज्ञानका विशुद्ध काम । ऐसा संसार-प्रवस्थामे 
कहाँ अभी पाया जा रहा है ? तो यह ज्ञान विशुद्ध नही है, 
पर प्रभुमे यह पूर्ण विशुद्ध ज्ञान हुआ है। इसी कारण सिद्ध 
भगवान ग्ररहृतदेव भी एक संमयमे समस्त वस्तुओको जान 
लेते है, प्रतिसमय जानते रहते है । देखो भ्रल्पज्ञके ज्ञानकी 
व्यक्तिमे पदार्थकि जाननेका जो विकास होता है वह भन्तमु हूतें 
उपयोग रहनेपर उसका व्यवहार और विकास हो पाता है । 
किसी पदार्थंके सम्बधमे लगातार भ्रन्तमुं हृते तक जानन चलता 
रहता है तब हम आपकी समभमे झा सकने वाला यह ज्ञान 
होता है, लेकिन अ्रहतदेव और सिद्धभगवानके ज्ञान एक-एक 
समयमे परिपरणं होते है श्लौर एक ही समयमे समग्र लोका- 
लोकका ज्ञान होता है, फिर दूसरे तीसरे प्रत्येक समयमे ज्ञान 
उनके चलता रहता है । ऐसा विशुद्ध बोध सिद्धभगवानके प्रकट 
हुआ है । 

सिद्धप्रभशुकी ;,लब्धरव॒गावता--सिद्धभगवान लब्धस्वभाव 
है । अपने स्वभावको उन्होंने पा लिया ।.जैसे गर्म पानी हो तो 
बतलावो उस पानीने अपना स्वभाव पाया है कया अभी ? स्व- 
भाव तो है पानीमे, मगर व्यक्त रूपमे, परिणतिमे झभी पानी 
ग्रपता स्वभाव नही रख रहा । ठडा किया जाय थोडे समय 
बाद वह पानी तो वह अपने स्वभावको पा लेता है । वो इसी 
बकार स्वभाव तो हम ग्राप सब जीवोमे है। जो जिसका स्व- 
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भाव है वह जायगा कैसे ? आत्माका स्वभाव है चेतन, ज्ञान- 
दर्शन, जाननदेखनहार रहना, ऐसा विशुद्ध ज्ञानदर्शनस्वभाव 
है । लेकिन ससार प्रवस्थामे विशुद्ध ज्ञानदर्शन कहाँ है ? यह 
वभाव तिरोहित है । रागद्वेष विषयकषायके भावोसे भिले हुये 
-होनेके कारण अब यह मलिन हो गया है । स्वभाव होकर भी 
उपयोग जब उसे न पाये त्तो वह न पाया कहलाता है । जैसे 
हाथमे कोई चीज मुट्ठीमे है छोटीसी चीज, मान लो अगुठी हो 
है और उसे भूल गये, यहाँ-वहाँ देख रहे, कपडे भी फैलाकर 
देख रहे, बाये हाथसे सन्दूक भी खोलकर देख रहे, बहुत्त-बहुत 
ढृढ़नेपर भी अगर उस अगूठीको पाया नही है तो यही कहा 
जायगा कि हाथमे वस्तु होकर भी जब उसका ख्याल नही है 
तो उसे पाया ही नही है । इसी प्रकार हम आप सब आत्माश्रों 
का स्वभाव चैतन्य ज्ञानदर्शन प्रतिसमय रहता है । स्वभाव न 
हो तो वस्तुका श्रभाव ही हो जायगा | प्रतिसमय रहकर भी 
जब उपयोग स्वभावकों न जाने तो यह ही कहना होगा कि 
हमने स्वभाव नहीं पाया । कभी पात्ते भी है तो आशिक रूपसे 
अस्थिरतासे, लेकिन सिद्धभगवानके स्वभाव तो स्वत सर्वे 
प्रकार व्यक्त हो गए है तो उन्हे कहते है कि स्वश्ञाव पा लिया 
है । ह 
स्वभावकी भ्रनादिसिद्धता--जैसा आत्माका चुद्ध स्वभाव 
हैं अपने ही सत्वके कारण बिना परके ससमके स्वय जो कुछ 
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है वह सब ज्योका त्प्रो प्रश्नमे प्रकट हो गया । जैसे किसी बडे 
पत्थरमे से कोई मूरति बनायी जाती है तो मूर्ति बमनेपर जितना 
अश प्रकट हुआ है वह अ्रश, वह पाषाण क्‍या पहिले न था ? 
प्या कारीगरने उसे बनाया है ? कोई कारोगर पत्थरक्ी मूर्ति 
बनाता है क्‍या ? बनाता नही है, किन्तु कुछ हटाता है । उस 
मूतिके जो आवरण करने वाले पत्थर थे उनको वह॒ कारीगर 
हटाता है, और वहुमूर्ति उन श्रावरणोके हटनेसे ज्योको त्यों 
प्रकट हो जातो है । तो वह मूर्तिके कारीमर द्वारा बनायी नही 
गयी है, किन्तु जिन पाषाण-खण्डोसे वह मूर्ति ढकी हुई थी 
उन पाषाणखण्डोको हटाया गया है। ज्यो ही उस मूर्तिका 
आवरण करने वाले पापाण खण्ड ह॒टे कि वह मूर्ति प्रकट हो 
गयी । इसीलिए टकोत्कीशंवत्‌ ज्ञायकस्वभावका दृष्टान्त दिया 
जाता है । मृति प्रकट होनेपर वह मूर्ति निश्चवल है, उसका 
कोई अ्ग हिलता नही है । तो यह आत्मा जो सिद्ध हुआ है, 
सिद्ध भ्रवस्थामे जो कुछ बात हुई है वह सबका सब वैभव स्व- 
भाव पहिले भी था। कबसे था ? अनादिकालसे था। पर 
उसको ससार-अवस्थामे यह जीव ढके हुये था । विषयकपायोके 
परिणाम जब उपयोगमे श्रा रहे है तो वह स्वभाव उपयोगमें 
नही आ रहा था, अब एक कैवल्यभावनाके बलसे विकसित 
होकर अब वह स्वभाव पूर्ण विकसित हुआ है । तो ये सिद्धप्रभु 
लब्धस्वभाव हैं । 
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ड् 


सिद्धप्रभुक्ी चिलोकशेखरता--ये सिद्धभगवान तीच लोक 
के सिरपर शेखर है अर्थात्‌ + लोकके शिखरपर विराजमान 
होनेसे वहाँ भी से श्रेष्ठ ऊँचे स्थित है। सिद्धान्तकी हदृश््सि 
इस जीवका ऊध्वंगमन स्वभाव है, कोई नहीं रोकने वाला ओर 
जहाँ तक कारणभूत धर्मास्तिकाय है वहाँ तक यह जीव एक 
ही समयमे ऊध्वंगमन स्वभावके कारण पहुच जाता है। इस 
जीवका ऊपरको जानेका स्वभाव है। ससार-गअ्रवस्थामे तो कर्मो 
से दबा हुआ है, इसलिए यह स्वभाव प्रकट नहीं है। जैसे 
जीवको मरकर नरक जाना है तो वह यहाँसे सीधे नीचे चला 
जायगा । उसे ऊपर जानेका श्रवकाश नही है । जिसको जिस 
दिशामे जाना हैं उस ओर चला जाता है, पर यो जाते समय 
यह जीव कर्मोके भारसे संयुक्त है | जैसे तूमीमे कीचड भरा हो 
तो वह पातीमे नीचे पडा रहता है ।.जब कीचड पिघलकर पानी 
में घुल मिल जाता है तो वह तूमी हल्की होकर पानीके ऊपर 
आरा जाती है, इसी प्रकार विषयकपाय कर्म ये सब कीचड जब 
तक जीवके साथ रहते है तब तक यह जीव दबा रहता है । 
जब ये दूर हो जाते है तो यह जीव एकदम ऊरध्वंगमन स्वभाव 
से तीन लोकके शिखरपर पहुच जाता है, और वैसे भी बडा 
सुहावना लग रहा, ऐसा होना । जो सर्वोत्कृष्ट हे उसका आसन 
सबसे ऊपर होना चाहिये | पर इतना ध्य्यन रखनेकी बात है 
कि जहाँ सिद्धमगवान विराज रह है बहीपर ग्रनन्तनियोदिया 
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जीव थी है, पर सिद्धभगवान तो अनन्त श्रानन्‍द भोग रहे है 
ओर निगोदिया जीव वैसा ही दुःख भोग रहे है जैसे कि यहां 
के । तथा रहनेमे भी फर्क इतना है कि वे सिद्धभगवान कभी 
उस शिखरसे नीचे नहीं आ सकते और वे निगोदिया जीव 
जन्ममरण करते हुए इस ससारमे बने रहते है । वे निमोदिया 
जीव क्षणभरमे एकदम नीचे १४ राजू तकमे जन्म ले सकते 
है । सिद्धभगवान त्रिलोक शेखर है, भावोसे भी और क्षेत्रसे भी 
वे ऊँचे विराजमान हैं । मनुष्य जब प्रभुकी याद करता है तो 
याद करते समय वह ऊपर कुछ देखता है या उपयोग ले जाता 
है और कुछ ऊपरको ही अपना मुख करके हाथ जोडता है । 
तो इससे भी यह विदित है कि भगवान ऊपर ही रहा करते 
है । किसीको कभी नीचे जमीनकी ओर सिर गाडकर भगवान 
को हाथ जोडते न देखा होगा । तो ये सिद्धभगवान तीन लोक 
के शिखरपर विराजमान है । ऐसे ये स्व सिद्ध प्रसन्न होवें 
सिद्धका प्रसाद---सिद्धपूजांकी जो विराग सनातन श्रादि 
जयमाल है वह सब सस्क्ृतमे है, हिन्दीमे नहीं है । जरा सीधे 
शब्द हैं, सा लोग समभते है कि येह्‌ जयमाल हिन्दीमे है । ये 
सभी शब्द सम्बोधनके है----हे विराग, है सनातन, है शान्त, 
है निरश, हे निरामय, है निर्भय, हे निमंल, है हस, हैं सुधाम, 
हे विबोधनिधान, है विशुद्ध, हे सुसिद्धसमुह ! प्रसीव, प्रसत्न 
होवो । दो क्‍या ये सिद्धभगवान पहिले हम हमपर नाराज भे 
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जो श्रब उन्हे मना रहे कि प्रसन्‍न होवो ? भरे वे स्वयं अपने 
आ्रापपर प्रसन्‍त है । जब उनकी भक्तिके प्रतापसे हम आप 
सबके भी एक ज्ञानविकास होता है, परृण्यरस बढता है, प्रस- 
न्‍नता मिलती है तो एक निमित्त दृष्टिसि कहा जाता है कि है 
सिद्धप्रभ्नु प्रसन्‍त होवों | तो यहाँ प्रा्थनारूपमे आचाय कह रहे 
है कि सर्व सिद्धभगवान प्रैसन्‍न होवे । 

गमरणागमणविमुक्के विहलियकस्मद्रपयडिसथारुए । 

सासहसुहसवत्ते ते सिद्धे वदिमों रिच्च ॥६७ 

सिद्धप्रभुकी गसनागसनविमुक्तता--उन सिद्ध मगवतोकी 
हम नित्य बदना करते है, जो सिद्धभगवान गमनागमनसे रहित 
है, पचपरावतंनसे रहित है । एक शरीरसे दूसरे शरीरमे 
जाना, दूसरे शरीरसे क्रिसी नये शरीरमे श्राना, यह आवागमन 
इन समारी जीवोके लग रहा है । वे प्रश्चु इस प्रकारके आ्ावा- 
गमनसे रहित है । इन सिद्धभगवन्तोने ग्रष्टकर्म प्रकृतिके सघ 
को क्षीरए झर दिया है | देखिये आनन्दका मागें कितना सहज 
ग्रौर सरल है, पर उस आनन्दके पानेकी धुनि बने श्रौर उसकी 
रुचि हो तो वह सहज और सरल है । जब रुचि ही नही है 
तो आवन्दका मार्ग कठिन है और कठिन ही नहीं बल्कि तब 
असभव है, यो कह लीजिये | श्रानन्दमय तो ये प्रभ्न॒ भगवांन 
सर्व आत्मा है ही, वयोकि आत्माका स्वरूप-निर्माण ही ज्ञान 
ओऔर आनंदभ।वते है । बनाया नहीं गया यह कभी । अ्नादिसे 
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हैँ ये सब प्रात्मा । पर आत्मा किस 'रूपसे है, आ्रात्माका क्‍या 
स्वरूप है, आत्मामे पाया क्‍या जाता है ? ज्ञान और आनन्द । 
तो ज्ञान भीर श्रानन्दसे रचे हुये ही है हम श्राप सब, पर ऐसी 
हृष्टि करके कि मुभमे ज्ञान कहाँ, आनन्द कहाँ ? सो ज्ञान पाने 
के लिए परकी श्रपेक्षा रखते है झौर श्रानन्द पानेके लिए भी 
परकी श्रपेक्षा रखते है । यह ज्ञानानन्दका प्रकट न होना और 
प्रवस्तुबोकी अपेक्षा रखना-इन सबका कारण ये कर्मोके उदय 
है।तो सिद्ध भगवन्तोने इन कर्मंप्रकृतियोका विधघटन कर 
दिया । समस्त कर्म दूर हो गये तो उत्तका ज्ञानानद पूरा प्रकट 
है । ऐसे सिद्ध भगवन्तोकी हम नित्य वन्दना करते है । 
इसरेके देहसे लोगोकी प्रीतिका श्रमाव--यहाँ हम श्राप 
जितने मनुष्य भ्रथवा पशु-पक्षी श्रादिक जानवर जो कुछ भी 
दिख रहे है वे सब न तो खालिस गञात्मा है, न खालिस शरीर 
है, न खालिस वे कमे है जिनकी बात गाया करते है, किन्तु 
इन तीनोका एक सघ जुटाया है--जीव, कर्म श्रौर शरीर । ये 
ग्रे जीव दिख रहे है इन्हे हम देह भी नहीं कह सफते, वयोकि 
शरीरसे वात कौन करता है ? यही शरीर जब जीवसे त्यक्त 
हो जाता है, फिर इसे पूछता कोन है, श्रीर सभी लोग 'ाहूते 
यह हैं कि इसे जल्दीसे जल्दी ठीहाठिकाने लगा दीजिये ताकि 
खराब न हो । श्रीर कभी जब बहुतसे लोग जुडते हैं श्रीर उस 
मुर्दाको जलाने ले जानेके लिए उठाते है तो घरके भाई घरके 


गाथा ६ २०३ 


लड़के, स्त्री आदिक उस मुर्दाको पकडकर कहते हे कि न ले 
जावो हमारे फलानेको । और कोई ,पच कह बैठे कि ये कहते 
है तो इसे यहाँसे मत ले जावो, चलो, तब तो फिर घरके 
लोग हाथ जोडकर यही कहेंगे कि अरे भाई लोट आ्रावों, इसे 
यहाँसे ले जावो । तो इस देहसे सम्बंध कौत रखता है ? यह 
देह केवल देह नही । 

दूसरे जीवोसे लोगोकी प्रीतिका श्रभाव-- हृश्यमान यह 
जीव केवल जीव नही । केवल जीवसे सम्बंध कौन रखता है ? 
किसीको किसीके जीवसे प्यार है क्या ? किसीसे प्यार है नही । 
तो यह जीव क्या है ? एक ज्ञानदशेनका पिण्ड, ज्ञानानन्द 
चैतन्यस्वरूप । उसे चैतन्यस्वरूप मात्र जानकर भी कोई प्यार 
करता है क्या ? अरे यदि सही रूपमे जान ले कोई तो बह तो 
सर्व फकमटोसे रहित हो गया । वहु स्वयं एक उस चैतन्यतत्त्व 
का जाननहार हो गया । म्रब उसके लिए व्यक्ति नहीं रहा, 
फिर प्रेम कैसा ? श्रौर उस चैतन्यमे प्रेम करनेका श्रर्थ क्‍या 
है ? भिन्‍त॒ पदार्थ है | हाँ, कुछ कहा जा सकता है तो यह 
कहा जा सकता है कि कुछ ऐसी बात कहो कि हृष्टि विशुद्ध 
हो जाय और अपने चैतन्यस्वरूपमे उपयुक्त हो जाय। ऐसा 
करता कौन है ? 

जो कुछ दिंख रहे है थे सब जीव, कर्म और शरीर स्कंध 
इन तीनके पिडोले दिख रहे है । तो ये सब पिडोले, ये सब 
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मलिन जीव ससारमे रुलते है, दु'खी होते है, जो इन्द्रियसे 
जाने, जो आराखोसे जाने उसने माना कि ये सब मेरे है और ये 
मेरे 'हितरूप है, ये मेरे विरोधी है। तो ये स्वयकल्पनायें 
करते है श्रौर इसीसे दुःखी होते है । तो फिर क्या स्थिति बने 
कि ये जीव इन दुखोसे 'छूट जायें ? बस जीव बेवल जीव ही 
रह जाये, शरीर और कर्म भी सदाके लिए छूट जाये, बस 
जीवके समस्त दुःख खत्म हो गए। तो सिद्धभग्वान ऐसी 
स्थितिको प्राप्त हैं। उन्होने श्रष्टटमोंके सघका विघटन कर 
दिया है, भ्रतएवं लर्वोत्कृष्ट है । 

धर्मंधारणका प्रयोजन- धर्म किसलिए किया जाना 
चाहिये ? उसका प्रयोजन क्या है ? घर्मं करनेका प्रयोजन यही 
है कि मै सकटरहित हो जाऊं । किसी मनुष्यसे यदि कहा 
जाय कि तुम थोडे दिनोके लिये इस सारी सम्पत्तिके स्वामी 
बन जाओ, पर थोडे ही दिनोके बादमे तुमसे तुम्हारी भी 
पहिली सारी सम्पत्ति छीन ली जायगी और तुम्हे जगलमे 
छोड दिया जायगा, तो कौन ऐसा विवेकी पुरुष होगा जो 
इस वैभवको उस थोडेसे समयके लिए' लेना स्वीकार करेगा ? 
भरे प्रत्येक व्यक्ति यही चाहता है कि मुझे तो जैसी मेरी 
स्थिति सदा निभ जाय वैसी मेरी स्थिति रहे । तो ऐसे ही 
यहाँ भी समझ लो, मान लो इस थोडीसी जिदगीको मौज-मस्ती 
में व्यदीत कर दिया भ्रौर बादमे नरक निगोदकी योनियोमे 


गाथा ६ २०४ 


पटक दिये गये तो फिर क्‍या लाभ पाया ? अरे इस मलुष्यभव 
पानेकी सार्थकता इसीमे है कि समस्त प्रकारके कर्मोका विध्वस 
करनेकी बात सोचो । जिन प्रभ्की हम श्राप उपासना करते है 
उन्होंने किया ही और क्‍या था * श्ष्ट प्रकारके कर्माका विध्वंस 
फरके संप्तारके आवागमनकों मेठा था और शाश्वत आनन्द 
प्राप्त किया था। 

सत्य श्रानन्दका विधान- शाएवतत आनन्द वहु है जो 
सदाकाल रहेगा । जिस आनन्‍्दमे कभी किसी भी प्रकारकी 
बाघा नहीं श्रा सकती । इस प्रक्रारका आनन्द हम आप तब 
तक नही प्राप्त कर सकते जब तक कि इस मोहमलका भार 
लदा हुआ है । और मोह भी किस बातका ? अरे जिस शरीर 
से इतना मोह किया जा रहा है वह शरोर है कैसा ? जरा इस 
पर भी तो कुछ ध्यान दे लो । इस शरीरके ग्रन्दर खून, मास- 
मज्जा, मल-पृत्र आदिक समस्त गदी चीजें भरी हुई है, केवल 
ऊपरसे पतली चाम मढी है, उसीसे ले।स मोह करने लगते है । 
मोहमे तो इस जीवको कुछसे कुछ दिखता है । लोग प्राय यह 
शिकायत करते हुए पाये जाते है कि मैने अपने लडके की बडी 
सेवा की, बडी खुशामदे की, मगर झ्राज वह हमसे विरुद्ध हो 
गया, हमारी बात ही वह नहीं सुनता । जरा-जरासी बात उसे 
एक श्रभिष्टलयमें दिखती है । तो यह सब क्‍या है ? यह दुःख 
क्यो होता है ? प्रे मोह लग गया, इसलिए बलेश” हुआ। 
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यदि परसे स्नेह न करते, परसे मोह न करते तो ये दू खके 
दिन न देखने पडते | इस मोहसे होता क्या है कि जीवको 
खोटी-खोटी दुर्गतियोमे जन्म लेना पडता है । इससे बढ़कर 
और खराबी क्या कही जाय ? तो यहाँके युखोमे वया दम 
हैं ? क्या बल है ? कौनसा सार हैं ? थोडा कल्पतनामे मान 
लिया कि मुझे बडा अच्छा सुख प्राप्त है, पर ऐसा सुख कोई 
सुख नहीं जिसके बाद बहुत-बहुत दु ख भोगना पड़े । सुख तो 
वास्तविक प्रश्॒ुका है जिसमें किसी भी प्रकारकी आआाकुलता 
नहीं रहती । आाकुलतारहित भी अपना एक णबुद्ध स्वभाव है 
शुद्धके मायने अपने आपके अ्न्तस्तत्त्वके कारण ही जो श्रपने 
आपमे स्वभाव बना है उसपर हृष्टि जाय, सारे विकल्प हट तो 
सकट टल गये । 

धर्स व श्रधर्मे ओर उनका फल- अपने शअ्रन्त विराजमान 
कारणपरमात्मतत््वकी हष्टि आये तबसे समभिये कि हम अब 
धर्म करने वाले हुए है। धर्म किया जाता है श्रपनें आण्के 
आत्माके उद्धारके लिए । तो इस घर्मके फलमें ये सिद्ध भग- 
वंत हुए है, जिन्हे शाश्वत आनन्द प्राप्त है, ऐसे सिद्ध भगवतों 
को आचार्यदेव कहते है कि हम नित्य वन्दन करते है। धर्म 
क्या हैं ? आत्मशोधन, आत्माको सकटोसे बचानेकी योजना 
बनाना, उसपर चलना । धर्मपालन किसीपर ऐहसानके लिए 
नहीं है। जी धर्म करेगा वही उसका फल पायगा। धर्मका 
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फल है शान्त होना, सुखी होना, समस्त प्रकारके सकटोसे 
छुटकारा प्राप्त करना । जो कर्म हम आपमे बंधे हुए हैं उनका 
उदय सामने आयगा, उत्तका फल भोगना पडेगा। भले ही 
श्राज पृण्यका उदय है और ऐसा लगता है कि पाप करते है 
तो इसमे मेरा क्या बिगाड़ है ? लोगोमे (तो मेरी वही इज्जत 
है । ढीक है, मगर जो पाप बँध गये है उनका उदय तो सामने 
आयगा ही, दुर्गतिमे जाना होगा और घोर दुःख सहना होगा । 
तो जब तक मनुष्य है, हमारा मन श्रेष्ठ है, जानने समभनेकी 
शक्ति है तब तक हम कुछ कर लें तो ठीक है और ऐसा अव- 
सर व्यतीत हो जानेपर फिर तो इस आत्माकी बात करनेकी 
नौबत न रहेगी । ऐसी भी रिथतियाँ हो सकती है, फिर क्‍या 
किया जायगा ? यह मनुष्यजन्म विषयकपायोके लिए नहीं है, 
किन्तु धर्मपालनके लिए है | एक ही यह अपना उहँ श्य बनाना 
चाहिये कि मोहमे बस-बसकर कुछ काये न बनेगा और अपना 
ज्ञान पाकर किसी भी क्षण अपनी हृष्टिकों अ्पनेमे लेकर शात 
हो, ऐसी ऐसी यदि योग्यता बना ली जाय तो मैने कुछ पाया 
अन्यथा नही । विषयोका तो रवैयां ही यह है कि उनन्‍्ते पद- 
कर पाया कुछ नही है बल्कि खोया है। 

जय मगलभूदाण विमलाणं णशाणंदसणमयाण । 

तइलोय सेहरारणं णमी सया सब्बसिद्धाणंं 0७७ 

सिद्धभक्तिके समयके भाज---समस्त सिझोकों सदा तम- 
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रकार करता हूँ । सिद्धके मायने आत्माकी परम पवित्र गुद्ध 
अवस्था | जहाँ न आकुल ता है, न अज्ञान है, न किसी प्रकार 
को च्यूनता है। अपने गु णोकी पूर्णां समृद्धि जिस अवस्थामे हुई 
है उसे हम सिद्धभगवान कहते है | सिद्धकी श्ररहतकी हम पूजा 
भक्ति करते है, पर भक्तिके समग्र भक्तिके साथ क्‍या हम यह 
भी ध्यान रखते है कि ये महाव्‌ है, आदर्श है, हमे भी ऐसी 
ही अवस्था चाहिये ओर कुछ न चाहिग्रे ? सब कुछ एक 
अपनी दृष्टिका ही तो प्रभाव है गौर फर्क है। लोकिक बाते 
तो जैसी होनी है होगी, पर दृष्टिके फेरसे अपनेमे फेर जरूर 
श्राता हैं। एक अपने परिवारके सुखके लिए, घन-वैभवके 
सचयके लिए, इ्ट विषयोकी प्राप्तिके लिए हम यदि प्रभु पुजन 
करते है तो उससे कही सिद्धि नही हो जाती । होनी होती है 
तो हो जाती है, उदय है तो उनकी प्राप्ति हो जाती है, मगर 
उस समय जो उन सासारिक विषयोकी वाजुछा कर ली । जो 
पाप हुआ, जो मलिनता हुई वह और ऊपर था गयी । इस 
प्रकार जब एक निष्काक्षाभावसे ग्रान्तरिक सावधानीके साथ 
जो जानेगा उसे फिर तीन लोक तीन कालमे ग्रन्य कुछ भी 
चीज सारभूत नजर नही आती | हे प्रभो ! आपकी जो स्थिति 
है, अनुभूति है, यही सार है, मुझे भी वह सार चीज प्राप्त 
हो, ऐसी दृष्टि बने तो फिर कही भी अपना घाटा नही है, 
किसी प्रकारकी फिर आपत्तियाँ नही है । जो होता हो होने 
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दो, किन्तु ग्पनी दृष्टि यदि निर्मल रहेगी तो उससे आ्ात्माका 
भान होगा, उससे पुण्यरस बढ़ेगा, और सर्वेसिद्धियाँ स्वयमेव 
ही प्राप्त होगी । 

सिद्धप्रभुकी मंगलभुतता-5प्रश्चु सर्व हिद्ध मगलभूत है। 
मंगलका श्र्थ है- 'म' मायने पाप, 'गल! मायने जो गला दे । 
जो पापोंको गला दे, नष्ट कर दे उसे मंगल कहते है । मगलका 
दूसरा अर्थ है---मग” मायने सुख, 'ल' मायने लाना श्रर्थात्‌ 
जो सुख लाये, पैदा करे उसे मगल कहते है । व्यवहारमे लोग 
चगा-मगा बोला करते है तो चगाका श्रर्थ तो ठीक है- जो 
शरोरसे हुंष्ट-गष्ट हो वह चगा है। पर मगाका यहाँ अथे है 
कि जो अपने भीतरी आनन्‍्दमे मग्न रहे | तो शरीरसे भी हृष्ट 
पुष्ट रहे, ऐसा जो हो वह कहलाता है चंगा-मगा | सो मगका 
अर्थ आनन्दरूपमें रूढ भी है | वे प्रभ्नु मगलभूत है, सुखको 
उत्पन्त करने वाले है, पापोको गला चुकने वाले है, ऐसा उनका 
निजी स्वरूप है, और जो उनके इस स्वरूपका ध्यान करते है 
उनके भी पाप गलते है भश्ौर सुख उत्पन्न होता है । 

घर्मपालतका लक्षण--देखिये- धर्मके लिए जो कुछ भी 
किया जाता है उस सबका उहं श्य एक है। में अपनेमे विराज- 
मान उस परमात्मतत्त्वकों निहार ले, उन समस्त धर्मंविधियों 
के करनेका प्रयोजन एक फेयही है | जैसे दूधम घो है या नहीं 
हैं ? नजर तो नहीं म्राता, दूधमे दूध ही समभझमे झा रहा, घी 
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तो नहीं समकमे आता, पर परखने वाले लोग फिर कैसे बता 
देते है कि इस एक किलो दूधमे तो १७ छटाक थी निकलेगा 
भीर इस १ किलो दूधमे सिर्फ आधी छटाक घी निकलेगा । 
तो उस दृधमे घी व्यक्त रूपसे नही है, पर शक्ति रूपसे विद्य- 
मान है । और परखने वाले लोग जानते है कि इस विधिसे 
बनाया जाता, श्रब तो यो ही मशीनसे ही थी निकाल लेते 
है । दही बनाकर, बिलोकर उस घी को लोग निकालते ही 
है । तो उस दुधके भन्दर घी था तभी तो पारखी लोग समझ 
लेते है श्रोर उस घी को निकाल लेते है । इसी प्रकार हम 
थ्राप सब लोगोके आत्मामे परमात्मतत्व बसा हुआ है जो कि 
परखनेस परखा जा सकता है ) वह॒परमात्मतत्त्त अपनी दृष्टि 
में श्रा जाय तो यही सर्वोपरि बात है और यही सर्वोत्कृष्ट 
बैभव है । यही वैभव अपने काम झायगा, श्रत्य किसी भी 
प्रदारके वैभव अपने काम न झायेंगे । यहाँके कोई भी समागम 
सदा न रहेगे, इनका विछोह, अलगाव होगा । ये कोई भी 
समागम काम न देंगे | तो बुद्धिमानी इसीमे कही जायगी कि 
श्रपने भविष्यकी बातकों भी बहुत ठीक सुधार करके चले | 
देवपुणा सामायिक श्रादिसे श्रात्मस्पर्शके भावसे धर्स--- 
ये सिद्धभगवन्त मगलभूत है व स्वय निर्मल है, शान्ति मिलती 
है बीतरागतासे | और धर्ममार्गमे वीतरामताका महत्त्व हैं। 
प्रभुको वीतराग स्वरूपमे निहारनेपर तो उस प्रभुके ध्यानसे 
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मिलेगा कुछ और सरागके रूपमे निहारनेपर उस प्रश्ञुके ध्यान 
रे मिलेगा कुछ नहीं । तो यह दृष्टि हमारी समस्त व्यवहार 
धर्मोमि श्रानी चाहिये । पूजा करते हो तो प्रभ्ुको निहारकर 
अपने आपमे निरखें कि बस यही स्वभाव तो मेरा भी हे, 
यही स्वभाव मेरेमे प्रकट हो। सामायिकके समयमें अपने 
ग्रापके शरीरको सावधान बनाकर दिलपर ऐसा नियत्रण करके 
कि उन १०-४५ मिनटोसे हम किसी भी बाहरी चीजको अपने 
दिलमें नही लाना चाहते, वुछ नहीं सोचना चाहते । एक श्रपनें 
आपसे अपना ही शान्‍्त वातावरण बंसाकर विश्वामसे बैठना 
चाहता हु । विकल्पोसे मैं बहुत थक गया था । अ्रब मै अपने 
विकल्पोकी थकानको दूर करनेके लिए अपने विश्रामकी अ्रवस्था 
में आना चाहता हू । देखिये आत्मस्पर्श ही तो किया जा रहा 
है । गुझवोकी उपासनाके समय, गुरुवन्दन, गुरुसेवाक्रे समय 
दृष्टि यही तो होनी चाहिये कि ये देखो अपने अध्यात्ममार्ममें 
बढ रहे है ओर मोक्षपषृपर जा रहे है । इन्होने अपना लक्ष्य 
खरती ही अलौकिक दुनियाकी ओर कर लिया है । सार तो 
इस जगह हैं । ऐसी गुरुवोके कतेव्योकी सराहना करते हुए 
ओर वहाँ सार देखते हुए अपने लिए भी उसो मार्गरर चलने 
की बात आये तब तो गुरूपासनामे धर्म है ओर इससे क्‍या 
किया गया ? अपने आत्माका स्पर्श । 

स्वाध्यायमें आत्मस्पशका प्रयत्त- स्वाध्याय करते है तो 
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अवका अध्ययन है ना, तो आ्रात्माका अध्ययन है । कुछ भी 
' पढनेमे आ रहा हो, कभी यह भी पढनेसे आये कि ऐसे-ऐसे 
देहधारी जीव है- स्वयभूरमण समुद्रमे एक हजार योजन 
लम्बा, ५०० योजन चौडा और २५० योजन मोट। मगरमच्छ 
रहता है । प्राय. ऐसा देखा भी जाता है कि जिस तालाब्का जो 
रूप है उसके प्रनुसार उसमें मछलियाँ भी छोटी-बडी पायी 
जाती है। यह॒के वडे-बडे सागरोमे भी २-३ मील तककी 
लम्बी मछलियाँ देखी जा सकती है। तो ज्सि स्वयभूरमण 
समुद्रमे करीब श्राधा राज समा गया है उसकी तो चर्चा ही 
क्या की जाय ? वहांपर यदि इतनी बडी अवगाहना वाले 
मगरमच्छ हो तो इसमे क्या आश्चर्य ? खैर, वह पढ़कर भी 
प्रयोजनभ्रूत बात श्रपनको यह लेनी है कि श्रोह | एक श्रात्म- 
स्वरूपकी सुधि बिना बाह्य विकल्पोमे फसे हुएं इस ससारी 
जीवकी ऐसी-ऐसी विशालकाय वाली योनियोमे भी जन्म 
लेना पडता है झौर वहाँके दुःख भोगने पडते है । इस प्रकारसे 
उस पढे जाने वाले विपयसे श्रपने आत्मतत्वका स्पर्श करे । 

।,... सयम, तप, दान प्रादिसे झात्सस्पर्शका लक्ष्य---सयम 
तपश्चरणमे उपवास आदि किये जाते है, वहाँ यह ध्यान 
बनायें कि जित विषयोमे रत रहकर यह श्रात्मा अपना परि- 
खय नही कर पाता है उन विषयोका हमे त्याग करना है, 
अपने प्रापको सावधान बनाना है और आात्मस्पर्श करना है । 
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इसी प्रकार दान करनेमे भी आात्मस्पर्ण किया जात्ता है। ऐसा 
व्यान बने कि चलो हमसे इतने धनका त्याग किया, इस धनकें 
विकल्पोसे हम दूर हुएं, अपने आवकी ओर झ्ुकनेके लिए हमे 
कुछ ग्रबसर मिला । तो दान करके इस प्रकारका भाव आना 
यह भी आरात्मस्वूपके स्पर्शका कारण है। तो प्रत्यक धामिक 
कार्यको करके उसमे उद्ृंश्य अपने आत्म।के परमात्मस्वरूपके 
दर्शशका रखना है । यदि यह कार्य किया जा सका तो समफी 
कि हमने धर्ममालल किया और यदि इसकी सुधि न हुई, 
चाहरी बातोके लिए ही, श्रपवी दिलपसदीके लिए ही धामिक 
कार्य किया त्तो उससे न त्तो आत्माको शान्ति प्राप्त होती है, 
भर न उससे ग्रत्माका कोई उत्थान होता है। तो ये प्रभु 
मगलभूत है, इसीलिए कि इनका स्वरूप साक्षात्‌ ऐसा ही है । 
उनके ध्यानके प्रतापसे हमे भी ऐसे सर्वमगल प्राप्त होगे। 
प्रस्तविक सत्यको हृदयपर छाप -वास्तबिक मगलभूत 
परम उत्कृष्ट परम आराध्य सिद्धभगवाव निर्मल ज्ञानदर्शंन 
स्वरूप है । जीवपर छाप पहती है सत्य तत्त्वकी । ऐसा पुरुष 
भी जो कभी स्वार्थवश कुछ किसी धनिकादिददा समायम 
चनाते है और वहाँ कुछ भी गुरा वही पाते अथवा झनुदारता, 
कृपपता या अवसरपर काम नस प्राना, ऐसी वाले पायो जादी हैं 
तो उनके कित्तमे भी झास्था नही रहतो | छोटेसे छोटे पुरुष, 
घड़ेस बड़े पुरप सभीके हुदपपर छाप पइती हे तो सच्चाईपो, 
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वीतरागताकी और निर्दोषताकी । चाहे स्वार्थवश व्यवहार 
कुछ भी करना पड़े किन्तु हृदयपर छाप सत्यकी ही रहती है । 
अन्तरगमे तो ये प्रभु सिद्ध भगवन्त निर्मल ज्ञान दर्णन स्वरूप 
है, उघडा हुत्ना सत्य हैं, अर्थात्‌ सत्य ही सत्य बहाँ प्रकट है 
ग्रसत्यका काम ही नहीं है। वह सत्य भगवान हे, उनका 
दर्शन हमारी दृष्टि निर्मेल हो, हम अपने ज्ञान दर्शनस्वभावके 
रुचिया हो तो पा सकते है, ऐसे निर्मल ज्ञान दर्शनस्वरूप सिद्ध 
भगवन्तोकोी सदा नमस्कार हो । जो तीन लोकके शेखर है । 
शिखरपर रहने वालेको शेखर कहते है। वेसे भी तीन लोकके 
समस्त जीवोमे सिद्धप्रभु उत्कृट हैं इस कारण भी शेखर हैं, 
तीन लोकके श्रन्तिम अग्रभाग पर विराजमान है इसलिए भी 
शेखर है ! ऐसे उत्कृष्ट धाम सिद्ध भगवन्तोको नमस्कार करने 
का परिणाम एक विशिष्ट पुण्यकमंका बन्च कराता है और 
अन्तः शुद्ध दृष्टि होनेसे पहिले सवर निर्जरा भी होती है । 
वास्तविक निर्मार अनुभव करनेका श्रमुरोध- भैया । 
अपने को भार वाला अनुभव करत रहने से तो बेचेनी होती 
है और अपनेकों भाररहित हल्का अनुभव करने से शान्ति 
होती है। यहा भारसे मतलब बाहरो भारसे नही, किन्तु 
विकल्प उल्कन मोह स्नेह इन भावोके कारण जो चित्तपर 
भार लद॒ गया है उस भारमे बेचनो होती है । उस बेचनीसे 
हटकर दो च।र मिनट अपने प्रापकी सुधि लेना चाहिये कि 
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चारतवमें मेरा स्वरूप क्या है और भाररहित शास्त दशामे 
मेरी कया स्थिति होनी चाहिये, क्‍या होती हे ? इसका कुछ 
अनुभव श्रवश्य करना चाहिये और यह कितनी सुगम चीज 
है, श्राथ या पाव सेक्रेण्डमे ही होने वाली बात है। जैसे 
जिसको जिस घचीजका ज्ञान है, घरमे कहाँ क्या चीज रखी है 
इसका जिसे परिचय है. उसका ज्ञान करनेमे उसे वितती देर 
लगती है ? जैसे ही उसका ध्यान दिया कि तुरन्त उसकी स्पष्ट 
जानकारी हो जाती है। तो उस जानकारीमे पाव सेकेण्डका 
भी तो समय नही लगता । इसी प्रकार जिसे अपने आत्माका 
परिचय है, उसे बस इन्द्रियव्यापारोके बन्द करके एक अपने 
आपके भीतर ही तो कुकना है कि बस अपता ज्ञानस्वरूप 
ग्रात्मा स्पष्ट छूपसे दिखने लगता है। वस यहीं दो मैं ज्ञान- 
मात्र ह, इसके अतिरिक्त अन्य कुछ भी नही है मेरा, घ्स 
प्रकारको हष्टि वनानेगे कितना समय लगता है ? झरे आध 
सेकेण्ड या पात्र सेकेण्ड भी तो समय नहीं लगता है। इस 
थोडे से ही समयमे उस ज्रात्मानुभव करने दाले को बडा 
विश्राम मिलता है । यो समभ्िये कि जैसे घोड़ा झादि जब 
बोफा लादकर कही ले जाते है तो बोक उत्तरनेपर भट नीचे 
गिरकर और लौटकर उल्टा याने सीधा होकर झ्रपनी थकान 
को दूर करनेको सोचते है और मौका पाकर ऐसे ही थकान 
को दूर कर लेते है, ठीक इसी प्रकार आत्माचुभवी पुरुष अपने 
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आत्माक्रीं क्षणिक भाव करके अपनी थकानको दूर कर लेता 
है, उसे एक विश्राम प्राप्त होता है। तो हम आपको इन 
बविकल्पोकी थकानको मिटानेके लिए अपने ज्ञानस्वरूपका 
अचुभव करना कितना श्रावश्यक है ? जैसे थके पुमपको नींद 
लेता कितना आवश्यक है? ४--६ घटे नींद तो आानी 
चाहिये और यदि वह नींद न ले तो क्या बुरो हालत हो 
जाती है तो बहुत-सी बाते सोच्नेसे, बहुत भार अनुभव करने 
से, अ्रनेक ममताझ्रोसे जो थकान होती है उस थक्रानको मेटने 
का भी रुूयाल करना थहु हम आप सबका काम है और यह 
खुदके लाभवाली बात है । इस थकानको मेटनेका उपाय बस 
एक विविक्त ज्ञानचन अन्तस्तत्त्वक्री दृष्टि है । 

हशस्तपुर्वेक विकल्पभाररहित होनेपर शान्तिके अनु- 
भवका प्रतिपादन--जैसे स्वप्न आा जाय कि मै जगलमे फंस 
गया । जगलमे कही तालाब दीखा, वहाँ पानी पीने चले गये, 
सगरने पेर पक्‍ड लिया, मगर खीच रहा है तो उस समय 
टहु ज्वप्त देखने वाला कितना दुखी हो रहा है, बेचैन हो 
रहा है ? उसी बेचैनीमे नींद खुल जाय तो कितना आनन्द 
मानता है, अरे यहाँ तो कुछ भी नही हैं बह तो भूठा स्वप्न 
था, कहाँ तमें मगर खीच रहा है आदिक बाते सोच-सोचकर 
उसका दुख दूर हो जाता है । ऐसे ही समभिये कि जहाँ मोह 
की नींदमे ये विकल्प श्रा गए, भार अवुभव किया कि दुःखोी 
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हो गए और जिस समय इस थकानको मेटनेके लिए अपने 
अन्तःतत्त्वको दृष्टि की कि यह तो मै केवल ज्ञानपकाशगान्र हू, 
हमने श्रभी तक जातनेका ही काम किया, आगे भी जाननेका 
ही काम कर सकगा । बाहरी चीजोको छूता नहीं, उन्हें जमा 
नहीं करता । यह तो सोचता है कल्पनायें करता है, जानता 
है। ती यह तो मै इतना ही हु और अपने इस स्वरूपमे 
मौजूद हू, इसको वहाँ दुख था। जितने इसने जीवनमे जो 
दुख माने थे उन दुःखोसे घबडाकर अथवा उनकी उपेक्षा 
करके जब यह तत्त्वज्ञनकी आँख खुलती है तो उस तरहसे 
निर्भार अनुभव करता है। जैसे स्वप्नमे फमा हुआ पुरुष जग 
जाने पर निर्भार अनुभव करता है। मेरेकों कहाँ दुःख है ? 
मै तो अच्छे कमरेमे बैठा हु, यही तो हू, इसी तरह वह भी 
एक परमविश्रवाम अनुभव करता है कि कहाँ है विपत्ति ? 

हाँ धन बिगडा, कहाँ लोग बिगड़े, कहाँ व्यापार बिगड़ा ? 
यह तो मै पूराका पूरा सुरक्षित जितना हू, हू ही, ज्ञानमात्र 
हु । तो अपने आपमे बसे हुए इस भ्रन्तस्तत्वकी उपासनाका 
कितना ऊँचा महत्त्त है ? अपने जीवनकों शान्‍्त रखनंके लिए 
सोच ले । २४ घटेमे इतना काम कर लिया जाय तो यह हम 
आपके बडप्पूनकी बात है । यह तो कही भी किया जा सकता 
है । जायकारी बन गई, समभ हो गयी स्वयकी, कही यात्नामें 
भो है, घरमे भी है, किसी भी जगह हो, जैसे कहते है ना कि 
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जिस पभ्ुकी तस्वीर मेरे दिलसे है, जब जरा गर्दन भुकावों 
देख लो'। देर नही लगती । इसी प्रकार यह स्वतश्र परमात्म- 
स्वरूप है, निर्लोभ्त होकर जब भी निहारो, जब जरा दृष्टि हो, 
जब भी हृष्टि दें कि ज्ञानमात्र यह सै हूं, बस इतनी पलक 
भरसे, इतनी दृष्टि भरसे समझ लीजिये कि सब थकान खतम 
हो गयी और फिर बल भी बढा काम करनेके लिए। जसे 
बहुत विकल्पोमे भी दिमाग बिगड़ जाता, दिमाग कार्य कर 
सकने वाला नही होता, तब यह अबना अ्रन्तः विश्राम तो 
दिमागका बल भी उत्पन्न करता है, आप फिर उससे खौंगुना 
काम क्रर सकेंगे । 

प्मृतपालका विश्लेषश--अपने आपने बसे हुए 
सहज सिद्ध स्वरूपकी भी दृष्टि किसी क्षण हो जाय तो यही हे 
अमृतपान । जैसे कहते है ना कि अम्ृत्का पान करो, तो वह 
प्रमृत कैसा होता है ? क्‍या कोई पानी जैसा होता है या फल 
जैसा या लड्डू जैसा ? भरे व्ह अमृत क्‍या है सो सुनो । 
प्रमुत शब्दमे ही भरी हुई है अमृतकी खोज । ञ्र मायने न, 
मृत मायने मरमा । जो मरे नहीं उसका नाम अमृत है, 
श्र्थात्‌ जो सदा एक रूप रहे, वभो विनष्ट न हो उसका नाम 
प्रमृुत है । यदि कोई खाने पीने वाली चीजका नाम अमृत हैं 
तो उसे अमृत क्‍यों कहा जाय, क्‍यों कि जो चीज खा पी 
हाली गयी, स्वय मिट गयी, विनष्ट हो गयी उसे अ्रमृत कैसे 
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कहा जाय ? जो चीज स्वयं अमर नहीं वह दूसरेको अमर 
क्या करेगी ? अमृत नाम है इस ज्ञानस्वरूपका | जो न मरे, 
जो विनाशीक नही है, सदा एकस्वरूप है, सहजतिद्ध है, उस 
अमुतका इस दृष्टि द्वारा पान क्रिया जाय तो लो अमर है। 
जैसे रवप्न देखने वाला व्यक्ति मगर द्वारा जालमे खीचे जानेपर 
मैं मरा, मैं मरा, ऐसा सोच सोचकर दू.खी हो रहा था, नीद 
खुल जानेपर वह॒देखता है कि अरे मैं कहाँ मरा, मैं तो पूर्ण 
रक्षित हु । इसी प्रफशार ये समारी प्राणी इस मोहकी वनीदके 
सपने देख रहे है, अरे हमपर बडा दूख है, मैं श्रब मरा 
आादिक सोच-सोचकर दुःखी हुआ्ना करते है, पर जहाँ इस मोह- 
निद्राका भग हो जाता हे, ज्ञाननेत्र खुन जाता है तन्न वे देखते 
है कि अरे हमपर कहाँ सकट हैं, हम क्हों मरे, हम तो प्रो 
रक्षित है। तो ये सब. बल सिद्धमगवन्तोंके ध्यानसे प्रकट 
होते है । उनसझा ध्यान करें प्रौर उनके ही समान अपने रुब- 
रूपका भान करे तो इससे हम अपने जीवनमे वास्तविक बल्न 
प्रकट कर सकते है। 

सम्मत्तणाशादसणा वीरिय सुहुम तट्रेव अवगहुएा । 

शगुस्लहुअच्बबाह अद्भुगुणा होति सिद्धाणं ॥८॥ 

सिद्धप्रभुवत्‌ स्वर्प होनेपर भी हम आप जीथोकी दर्ते- 
सान भाफदे--हम आप सब आत्मस्वरूपकी हष्टिसे देखनेपर 
जानेगे कि निर्दोष है। हमझे झरने आप स्वयम वया तन्‍्च पाया 
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जाता है ? है इसकी ही गाठकी, इसकी ही नित्री भावोकी 
बात, मगर देखो तो, रवरूपमे न कोई कष्ट है, न कोई ममट 
है, पर प्रब तो भमटे वनी हुई है । ये फमटे हम स्वरूपइृष्टिसे 
ही मिटा सकते है उन्हें छोड दें । हम आप सब किननी कमटो 
में हैं ? ये कया कम मं है कि शरीरोमे फसे हुएं है. भौर 
पहिले भी प्रनेक शरीरोमे इसी तरह बन्धतमे जकड रहे थे । 
ये बहुत बडी भभाें है । हम दूसरे जोवकों लौकिक भमटोमे 
देखकर उराके सम्बंधमे दयाके परिणाम कर डालते है, पर 
स्वय कितने बड़े कमटोमे फसे है, इस शोर दृष्टि ही नहीं 
रखते । ये फमटें कैसे लग गयी ? इनका काररा क्‍या है ? 
ग्रब॒ शरीर छोड़ा, फिर दूसरा शरीर लिया, फिर जन्म 
लिया, फिर मरणा किया, यही घकक्‍कर हम आप सभी जीव 
लगा रहे हैं । इस चक्‍्करमे रहते हुए, श्रयने जीवनमे जीते हुए 
कर क्या रहे हे हम आप लोग ? अपने अगले भवक्री बातोके 
निर्माणाका प्रबन्ध हो तो कर रहे है । यहांपर जिस प्रकारके 
परिरताम करके, जिस प्रकारकी करतूते करके हम आप लोग 
जी रहे है, बस उसोसे निर्णय हो जाता है कि हम कैसी गति 
मे जायेंगे, हमारा क्या हाल होगा ? तो यह जीव इस ससार 
में जन्म और मरण कर रहा है। इस मतुप्यपर्यायकों पाकर 
यह जीव मोज मस्तीमे ही अपने जीवनको व्यत्तीत कर देता है, 
पर जरा सोचो तो सही कि यह १००५० वर्षकी जिन्दगी 
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उस सम्यस्टष्टि जीवको ग्रहोँकी कोई भी चीज सुहाती नही है । 
लोकमे ऐसा कहा जाता है कि साधु जनोको कभी निद्रा नही 
आती, और झाती भी है तो सोते हुए भी जगते जैसे । तो 
तिद्रा ने आनेके दो मुख्य कारण हे- एक ठो कसी चीजका 
स्नेह हो तब निद्रा नही आती, दूसरे किसी चीद्रका भय हो 
तब निद्रा नही आती | तो उन साधु जनोको स्तेह है अपने 
आत्माके शुद्ध स्वरूपसे और उन्टह भय है इम ससारसे । इस 
कारण इन साधु जनोकों निद्रा नही आती है | तो यो ही सम- 
भिये कि जो इन शरीरोमे फसे हुए हम आप चक्कर लगा रहे 
है यह एक बहुत बडा सकट है हम आपपर । इससे बड़ी 
भमट, इससे बडी समस्या हम आपपर कोई नही है--इस बात 
का ग्रच्छी तरह बिचार कर लो । 

जन्स सरण शरीरबन्धतक्री भंभटोका सुल कारण- इस 
शरीरके बन्धतमे हम श्राप पड गये, उसका घूल कारण क्या 
है ? इसका मूल कारण है शरीरसे प्रीति । जिस शरीरको हम 
ग्राप धारण करते ह॑ उसी शरीरमे प्रीति करने लगते है, यही 
कारण है कि बार-बार शरीर मिलते रहते है । तो ठीक है, 
शरीरसे प्रीति है, ओर शरीर मिलते जा रहे है तो मनचाही 
ञ्रीज ही तो मिल रही है। फिर सोचो कि इस शरीरमे प्रीति 
क्यो हुई है ? तो उसका कारण यह है कि शेरीरके प्रति 
हमारा भाव बन गया कि यह मैं हु । कोई यदि यहाँ श्रदालत 
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होती और यह शरीरबन्धनका कैदी अपने बयान देता कि 
हुजूर | हमारी इतनी ही गलती हुई कि इस शरीरको निरख- 
कर हमने इतना अचुभव भर किया कि यह मैं हु । इससे आगे 
भहाराज मेरा कोई अपराध नही है । मैने परपदार्थम्ति कुछ 
नहीं किया, किसीका कुछ बिगाड़ नहीं किया, केवल इस 
शरीरको देखकर इतमा अ्रदुभव भर कर लिया कि यह मै हु । 
इस जरासी गह्तीपर हमे इत्तता बडा दण्ड दिया गया कि 
जन्ममरणाके इतने भयकर फष्टमयी चबकर लगाने पडे, नरक 
नियोद श्रादिकके घोर दुघ्व सहने पडे । तो भाई केवल इस 
शरीरकों न्िरखक्रर इतना अचुभव कर लेना कि यही मैं हु, 
बस यही सबतझे बडी गलती है इन समस्त दुष्खोफके उठानेकी । 
यह दण्ड अलुरूप है। 

शरीरबन्धनकी संभारसे छुटवेका उपाय- समस्त दुगखोसे 
छूटनेका उपायमात्र एक है । जो अपना जुद्ध ज्ञनानन्दस्वरूप 
है उसे निरखकर मान लें कि से तो यह हू । यह कोई श्रश- 
क्य चीज वही कही जा रही है । यह चीज की जा सकती है 
पर एक हिम्मत बताकर अपने उस ज्ञानानन्द स्वरूपका अनु 
भव भर फरनेकी बात है 4 एक फेघल अपनी हृष्टि भर ही तो 
जदलती है । जो हम झापकी बाहुरकी और ह॒ष्टि लगी हुईं है 
उसको बहसे हटाकर एक अपने ज्ञानानन्द स्वरूपमे लगाना 
' है । इस क्षरिएक दृष्टिसि ही एक ज्ञानप्नकाश होगा। श्र र उस 


२२४ सिद्धभक्ति प्रवचन 


ज्ञानप्रकाशमे ही ऐसी सामर्थ्य है कि हम आपको शान्ति प्रदान 
कर सकता है। हम शाप लोगोकी अशान्तिका मूल बारणा 
मोहका अधियारा है। हर जगह घटा लो यही बात । कोई 
ग्रन्य समस्या इस जोवनमे बडी नहीं कहलाती, वैभव मिट 
गया तो कोई बडी समस्या नहीं, परिजनोका वियोग हो गया 
तो कोई बडी समस्या नही, बाहरी चीजें कुछ थी चली गई, 
यह कोई बडी समस्या नही है, कुछ इज्जत पोजीशन कम हो 
गई तो यह भी कोई बडी समस्या नही, कभी ये प्राण भी चले 
गये तो यह भी कोई बडी समस्या नही । हाँ बडो समस्या तो 
यही है कि इन शरीरोमे बंँघकर जन्‍्ममरणाके चक्कर लगाने 
पडते है । श्रब तो कुछ जन्म मरणकी परिपाटोकी इस समस्या 
का हल करनेकी बात सोचिये । 

शरीरबन्धनके संकटसे मुक्त होनेका यत्त बनानेमे ही इस 
जीवनकी सफलता--यदि शरीरबन्धनसे मुक्त होनेका कोई 
यत्न बना लिया, मार्ग मिल गया तो इस अरपरिमित कालमे 
ग्रनन्‍्त भवोमे समझभिये कि ग्राजका यह मनुष्यभव हमने सफल 
कर लिया । भव बहतसे छूटे, अनेक भवोमे विषयकषाय भोगे, 
सभी बाते की, जो चीजें आज करना चाहते अनन्त बार को । 
एक इस ही भवमे यदि गम खा ले इन विषयकषायोकी चेष्टावो 
से, इन अज्ञानमयी समस्त प्रषुत्तियोसे, तो इसमे कुछ बिगाड 
होता है वया ? अरे वितने ही भव इस तरहसे बिता लिए, 
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पर लाभकी कोई बात न मिली, एक इस भवको अच्छे भावों 
से, अच्छी दृष्टिसे बिता लें तो समभझिये कि मनुष्यभव पाना 
सफल हो गया । श्रौर एक इस ही भवकी साधनाके प्रतापसे 
श्रपना भविष्य भी उत्तम हो जाता है। तो मै उसिद्धप्रभुके हीं 
समान जानाननन्‍्दस्वरूप हु, उसकी हमे सुधि लेना है । उस ही 
प्रकर्णमे यह सिद्धका ध्यान किया जा रहा है कि सिद्ध कैसे 
है ? कोई लोग सोचत्ते होगे कि बहुत दिन हो गए, सिद्धभक्ति 
का ही प्रकरण चल रहा है, दूसरा प्रकरण ही नहीं चलता ? 
तो भाई अपना मुख्य काम है प्रतिदिन सिद्धप्रभुका स्मररण 
होना । प्रनिदिन सिद्धप्रभ्ुकी भक्ति जगे और प्रश्चुके स्वरूपकों 
निरखकर हम अपने आपके स्वरूपका स्पर्श कर लिया कर । 
जीवनमे खास एक यही काम तो करनेका है, यही धर्म है । जो 
लोग जिन्दगीभर धर्म करनेका बहुत व्यायाम कर डालते है 
श्रोर उसके फलमे कुछ नहीं मिलता । हाँ, उन धर्मकार्योके 
करनेके प्रतापसे कुछ पुण्यसामग्रियाँ प्राप्त हो जाती है उन्हीको 
पाकर सतोष कर लेते है कि मैंने जो धर्म किया उसका फल पा 
लिया । लेकिन होता क्‍या है कि मरणके समयमे मोहभरों 
चेष्टायें ही होतो है । भ्ररे धर्म तो यह है कि सकटरहित ज्ञान 
प्रकाशमय आत्माके स्वभावका ज्ञान द्वारा स्पर्श हो जाय, 
उसकी सुधि रहे, जिसकी सुधि लेनेपर विषयकृषायोके भाव 
उत्पन्न नही होते । तो यही एक करने योग्य काय्यें है । यही 
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कार्य सिद्धप्रभुने किया । तो वे प्रभ्नु कैसे हे ? सो इस गाथामे 
बचला. रहे हैं कि वे प्रभु सम्यकत्व श्रादिक श्रष्ट गुखो करके 
सहित है । 

प्रभुकी श्राराधतामे चिन्ततके तीन कक्ष श्रौर सम्यक्त्व 
गुणका प्रतिपादत--इस प्रकरणको तीन कक्षोमे समझता है । 
सिद्धभगवानमे क्या गुण प्रकट हुआ है और उनके बजाय उस 
सम्बधमे हमपर क्या बीत रही है और फिर भी मेरा स्वरूप 
उन सिद्धप्रभ्ुके मगुणोके समान ही गुण वाला है | तीन बातें 
ध्यानमें लानी है। सिद्धभगवानका ऐसा प्रकाश, ऐसा ग्रुण- 
विक्रास है और उस ग्रुणकी मेरेमे यह दशा हो रही है, फिर 
भी मैं स्वरूपतः सिद्धके ही समान हू । प्रथम गुण सिद्धभगवान 
मे कहा है कि सम्यक्त्व प्रकट हुआ है। सम्पर्दर्शन यद्यपि 
चतुर्थ गुणस्थानसे प्रकट होता है, पर जो भम्यक्त्व प्रभुमे है 
उसका नाम परमावगाढ सम्यक्त्व है। वह सम्यवत्व समस्त 
सम्यक्त्वघातक प्रकृतियोके क्षयसे तो हुआ ही था, साथ ही 
केवलज्ञानका साथ पाकर परमावगाढ हुआ है। सम्यक्‍त्व 
मायने स्वच्छता, विपरीत अभिप्रायसे रहित विद्युद्ध अवस्था । 
अब यहाँ ससारके जीवोपर दृष्टि डालकर देखो-- उनका कितना 
विपरीत आशय है ? अपने आपके मौर्गका, जीवनका, भविष्यका 
निर्माण ही सही नही सोच पाते है कि हमे करना क्‍या है ? 
ससार असार है । यहाँका कोई समागम श्रपना नहीं है । सर्वे 
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समागमोसे निराला, शरीरसे भी निराला यह जीव है । देखो 
यह जो ईट पत्थरका मकान बना है यह है वास्तवमे इस जीव 
से बिल्कुल भिन्न, लेकिन मोहका माहात्म्य तो देखिये कि उस 
मकानको ये जीव अपनी चीज मान बेंठे है। पर वह मकोन 
किसका है सो तो बताग्नरो । ऐसे अ्रनेक विपरीत आशय है, 
किन्तु स्वभावसे देखो तो प्रभ्र॒वत्‌ हो स्वच्छता है । 
हृशान्तपुर्ेक विपरीत आाशयका दिग्दर्शन कौर सस्यवत्व- 
गुणका प्रतिपादन--एक सनन्‍्यासी शहरभे से निकला । मार्ममें 
एक सेठकी हवेलीपर पहरेदार खडा था। उस पहरेदारसे 
सन्‍्यासीने पूछा कि यह धर्मशाला किसकी है ? तो पहरेदार 
बोला--जावो जावो ग्रागे, यहाँ धर्मशाला नही है ।'“ अरे 
हम जो पूछते है सो बताशो । यह धर्मशाला किसकी है ?** 
अरे बाबा जी, क्यो दिमाग खराब करते हो ? यह धर्मशाला 
नही है, यह तो श्रमुक सेठजी को हवेली है ।'“'अरे तो यही 
तो मैं पूछ रहा हू कि यह धर्मशाला किसकी है ? सेठ सुनकर 
सोचने लगा कि क्‍या मामला है ? सेठने सन्‍्यासीको बुलाया 
ओर कहा-- महाराज विराजिये । महाराज आप ठहरना 
चाहते है क्या ? धर्मशाला आ१ तलाश कर रहे थे, सो धर्म- 
शाला तो यहांसे दूर है, पर आप भ्राज यही टहस्यि और 
विश्वाम कीजिए तो सनन्‍्यासी वोला-- हमे ठहरना नही है, हम 
तो सिर्फ जानना चाहते थे कि यह धर्मशाला किसको है ? तो 
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सेठ बोला- सनन्‍्यासी जी यह धर्मशाला नही है यह तो आपकी 
हवेली है। इसे किसने बनाना शुरू किया था ? ““हमारे 
बाबने ।' वे कितने दिन इसमे रहे ?***महाराज वे तो यह 
हवेली बन भी न पायी थी कि पहिले ही चल बसे । फिर 
किसने इसे पूरा किया ?***हनारे पिताजी ने | * वे इसमे 
कितने दिन रहे ? “सिर्फ चार वर्ष ।**'झाप कब तक इसमें 
रहेंगे ? “सेठ कुछ भी उत्तर व दे सका, और समझ गया 
कि वास्तवमे यह हवेली मेरी नहीं है, यह तो धर्मशाला है। 
हमे भी कुछ पता नहीं कि इसमें कितने दिन ठहरेंगे ? हमारे 
बादमे फिर और कोई इसमे ठहरेगा । तो यहाँ कौन किसका 
मकान है ? ऐसे ही ये कुटुम्बी जन, ये समस्त वैभव, ये भी 
वास्तवमे किसीके कुछ नही है, पर मोही जीव इन्हे अपना 
मानते है। अरे इस शभ्ात्माका सही स्वरूप तो विचारिये | 
इसमे किसी भी प्रकारका लाग-लपेट नहीं है। यह शरोर, ये 
रागादिक भाव, ये कर्म इन सबसे भिन्न यह प्रात्मा है। यह 
एक श्रपने आपके स्वरूपकी बात कही गई है। स्वरूपका परि- 
घय नहो है तो श्रब इस घित्तको कहाँ टिकायें ? बस ये जीव 
मोह मोहमे ही रहते है । तो इस विशाल दुनियामे जिसका 
प्रमाण असख्याते योजनका है इतनी बडी दूनियामे जरासे क्षेत्र 
में इस जीवने कुछ थोडेसे लोगोमे भ्रपना मोह बसाया है जिसके 
कारण ये जीव रात-दिन दु.खी रहा करते है | तो यहाँ विप- 
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रीत आशय पड़े हुये हैं| लेकिन स्वरूपहृष्टिसे देखो तो ये सब 
ग्रौपाधिक भाव है | मेरा स्वरूप तो सिद्धप्रभुके सस्यक्‍त्वगुण 
के समान ही सम्यदृत्व गुण वाला है । 

प्रभुफा लानगुण--प्रभ्ुमे गुण प्रकट हुआ है केवलज्ञान । 
ऐसा ज्ञान, जिस ज्ञानके द्वारा प्रश्नु समस्त लोकालोकके जिकाल॑* 
गत परिणमसनोकी जान रहे है । प्रश्यु जानना कुछ नही चाहंते, 
पर ज्ञानकी स्वच्छतामे ऐसा होता ही है| देखो जब॒ तक 
चाह बनी है तब तक उतनर जानना नहीं बनता । जब चाह 
नही रहती है तो यह समस्त लोकका जानन हो जाता है। 
ससारमे यह भी एक बहुत बडी उल्मन है कि जब हम कुछ 
चाहते है तब वह चीज नही मिलती और जब हम चाहते नही 
तो वह चीज मिलतो | उन् पुम्षोकी तरह दशा है--जैसे 
कोई गरीब लोग जब तक जवान रहते है, दात मजबृत होते 
है तब तक चनोका ठिकाना नही लगता है, और जब बूढे हो 
गये तब चनोके ढेर लगे रहते है। यही हाल इस घन-सम्पदा 
जा है। जब चाह होती है तब मनमानी धन-सम्पदा नहीं 
प्राप्त होतो और जब वाह नही रहती तब विपुल घन-सम्पदा 
आप्त होती है । यो किसी भी स्थितिमे इस जीवको तृप्ति चह्ी 
मिलती । इस जीवने अ्रभी तक करूँगा, करूँगा, करूगा तो 
रात-दिन पिस्तवन किया, पर मरूगा, मरूगा, मरूगा इस 
आातका कभी ध्यान ही नहीं किया । तो यह चाह इस ज्ञान« 
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प्रकाशकों रोकती है। जहाँ इच्छा है वहाँ ज्ञानका विकास 
नही, इच्छा दूर हो तो स्वय ज्ञानका विकास होगा, फिर इसे 
कुछ चाह ही न रहेगी | हैं प्रभो | वह अनन्त ज्ञान मिलें 
झ्थवा न मिले, लेकिन इतना ज्ञान तो प्रकट हो मुझमें कि 
ज्ञानके द्वारा खुदको जानते जायें कि यह मैं हु श्रर उस ज्ञीन 
के द्वारा अपने ज्ञानस्वरूपके निकट बसा रहू, बस यही तृप्ति 
है, यही सर्वेश्र्थोकी सिद्धि है। इस ज्ञानने अपनेको जब मात्र 
ज्ञानस्वरूप अनुभव कर लिया, फिर श्रव इसे ओर क्या जरू- 
रत है ? कोई विकल्प ही नही रहा, विशुद्ध आनन्द श्रकट हो 
गया । तो प्रश्चुके विशुद्ध सम्पूर्ण ज्ञान है । 

पर्बायहृष्टिसे प्रभु श्रप्रभुका ज्ञान ओर स्वभावहृष्टिसे ज्ञान- 
शफिक्षी समानता--यहाँ सखारी जीवोमे कितनी विभिन्‍नताये 
है ? कोई धनी, कोई गरीब, कोई मूखे, कोई पडिंत । किसी 
को श्रगर कोई लौकिक विद्या आ गई, कुछ केला भी गई तो 
ग्रभिमान हो गया, मैं तो ऐसा कलावान हूं, मैं इतनी विद्याये 
जानता हू, इस प्रकारका गर्व प्राय सभी लोग किरते है, परतु 
गये लायब बात यहाँ कुछ भी नही है । कोई बी ए एम ए 
ही क्यो न बन गया हो, पर यदि किसी नदीमे फंस गया 
और तेरना नहीं जानता तब तो उसकी वे सारी कलाये 
बेकार हो जायेगी, वह तो उस जगह अपने प्राणोकी रक्षा भी 
नही कर सकता एक तैरनेकी विद्या न आनेसे । तो यहाँ किस 


गाथा ८ १३९१९ 


विद्यापर ग़व॑ करना ? सर्वविद्यावोमे निपुणाता किसीका हो 
ही नही सकती । सर्वेविद्याश्रोके अधिपति है सर्वज्ञ भगवान । 
सिद्धभगव्गनके कोई इच्छा नही है । जिसके सब ज्ञान है उसको 
इच्छा नही और जिसके इच्छा है उसके सारा ज्ञान नही । यदि 
यहाँके लोगोको सारा ज्ञान होता तो सब्की सर्पात्त एक आदमी 
बटोर लेता । वह तो पहिलेसे ही जान लेता है कि श्रभी इस 
चीजका इतना भाव है, श्रागे चलकर यह भाव होगा । बस 
जितना चाहे सम्पत्ति कमा लेता, इसलिए यह तो श्रच्छी बात 
है कि जिसके इच्छा है उसके ज्ञान नही है और जिसके ज्ञान 
है उसके इच्छा नही है । तभी यह सब व्यवस्था बनी हुई है, 
लूटमार नही है (हँसी) । प्रभ्रुके सपुर्णे ज्ञान है, लेकिन ससारी 
जीवोके ज्ञावकी दृष्टिसे यहाँ कुछ भी नही पाया जा रहा है, 
फिर भी अपने आपके स्वरूपको सम्हाले तो अपना स्वरूप वही 
स्वरूप है जो सिद्धभगवानके प्रकट हुप्ना है, क्योकि चेतन हैं 
चेतनमे द्विविधा नहीं है। दो तरहके चेतन है-- भव्य और 
भ्रभव्य । ऐसे भी दो भेद किए जानेंपर झूल पदाथने भेद नहीं 

हैं, चंतन्यस्वरूपमे भेद नहीं है । जो उसकी वला है, स्वभाव 
है, श्रसलियत है, उसमे फर्क नही | चाहे भव्य हो अथवा 
श्रभव्य, फिर भले ही प्रभव्य है, वह विकास न कर पायगा, 
पर यहाँ विचासकी बात्त नही वह रहे, चैतन्यस्वरूपकी वात 
कही जा रही है। फिर अभव्यकी सख्य तो भच्योके ऋवन्तवें 
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भाग है । प्रायः सकल संसारी जीव भव्य है कुछ जीवोको 
छोडकर । इस जीवका स्वरूप सिद्धके ही समान सर्वज्ञताका 
पंडा हुआ है । 

प्रभुका दर्शनगुण--प्रभ्ुमे श्रवन्‍्त दर्शन है । समस्त पदार्थों 
को जान और जाने हुए इस आत्माको प्रभुने अपने आपमे 
अवलोकन कर लिया, यह है अनन्त दर्णन | थे ससारी जीव 
दर्शवीपयोग करके भी अपनी पकड़ नहीं कर पाते कि मैने यह 
दर्शन किया | श्रन्तमु हू्त श्रन्तमु हुतंवाद अवलोकनमे आते 
रहते है, पर धुनि ऐसी लगी है कल्पत्ाश्रोकी, मोहकी, परदृष्टि 
की कि परके ज्ञान, ज्ञानके विकलल्‍पमे ही अथवा इृष्ट, अनिष्ट के 
विकल्पमे ही वे क्षण गवा दिये जाते है। दर्शनोपयोग होता 
रहता है, फिर भी श्रपने आात्माकी अवलोक नहों सकते । तो 
प्रभुमे यो अनन्तदर्शन है । हम आपके चल्षुदेशन, अचक्षु्देशेत 
ऐसी साधारण चीजें पायी जाती है, लेकिन स्वभाव स्वरूप 
हमारा वही है जैसा कि सिद्ध प्रश्ुका है। जैसे वे ज्ञानानन्दमे 
लीन है, विशुद्ध है, स्वच्छ है, स्पष्ट हैं ऐसी ही स्पष्टता, लीनता 
स्वच्छता हम आपमे भी पायी जाती है | स्वरूपदृष्टिसे देखो तो 
यह सब जान करके हम झ्ापको इस झोर उत्साह रखना 
साहिये कि मै ससारसे, विपत्तियोसें, विडम्बनाओोसे छूंटकर 
शोत्न अपने झ्ापके स्वरूपमे आऊँ झ्ौौर इसीलिए प्रभुका दर्शन 
है । प्रभुकी वीतरागताको निरखकर हम अपनी वर्तमान कर- 


नुतपर छेद होना ्राहिये शोर श्रन्तरंगम यह उत्साह जगना 
चाहिये कि प्रदवतू भेरा स्वरूप साम्राज्य बने | इस असार 
ससारम अन्य पढाधथोंगे मुझे वाह्छा नहीं है 

सिद्धपरणुमे प्रनन्‍्त शक्ति--सिंद्धप्रभुमे अदंत जक्ति है + जो 
धनसत मगुगोंकता छनन्‍ल विकास हुझा हैं उसे वश रखना, 
इसमे, लिए. प्रनन्‍्तमक्कि चाहिये ही। जैसे शरेरमे जो धांतु 
उपयधातु ध्रौर महा तक कि थुक्र श्रादिक मल है वे सब शरीरमें 
ह्टे री, इसके लिए शरीरम णक्तिकी जरूरत होती है ना ? 
बृ् लोगोके मु्यमे जार सी वह जाती है, थूक भी चू. जाता 
ऐै, ध्स्यसि पानी भी ह्यपता है। ये बातें बच्चोमे और जवानों 
मे नी देसी जाती । बारणा यह है कि बच्चों झीर जवानों 
पे. धरीरभ ऐसा चल $ कि शरीरभे रहने वाले गुण ओर दोपो 
गे दाद रह सहने है । शरोर निः्यक्त ह तो वह अपने शुसा 
दापोत शान नहीं समता, दहरा नहीं सकता। सी यहा भी 
"व पिसी बाप पासी दाती है तो सभी पराणमे यड़ दात लगा 
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के लिए साबंगक्तिया है। कही सर्वशक्तियोका यह अर्थ ने 
होगा कि दूसरे जीवका दु.ब दे दे, नरकमे इवेल दे, आत्माम 
डी कर द, ऐसी शक्ति नहीं कहलाती है किसी जीवकों, 
आत्मामे परमात्मामे । प्रत्येक पदर्थ शक्तिमान है और वह 
प्रपनेमे हो शक्तिका प्रयोग किए हुए है 
प्रन्तरायकर्मरे क्षयसे प्रतस्तशक्तिका विकाम- प्रभु श्रदव 
वीयेंबान है । उनके ग्रत्वराय कर्मका विनाग हो गया, अनन्त 
शक्ति प्रकट हो गयी | जैसे ज्ञानके ५ भेद हैं--मतिज्ञान, श्रुत- 
शान, मनगर्ययज्ञान ओर जे व तज्ञान | ओर ज्ञानावरणके क्षा 
हो जानेंपर प्रभुमे ५ ज्ञान नो नही बताये गये, एक केवलज्ञान 
हैं । तो णशेष जो ज्ञान है वे यद्यपि क्षायोपणमिकता न रहनेके 
कारण नही है, पर स्वरूपहृष्टिस देखों तो यह शका होगी कि 
मतिज्ञानमे जो जितना विकास है, श्रुतज्ञाममे जो विज्ास हैं 
विकास तो वहा होगा, और इस हृष्टिसे कि जैसे सेरमे 
छर्वांक तंला आदिफऋ सब जामिल है तो समस्त विकासोम 
आद्ंविकास भी शामिल है, तत्रिन उनके कहनेका दुछ प्रवा- 
जन ही नहीं। विकास एक है, और अब परिपूर्ण है, ज्ञानाव- 
रणके क्षय होनेगे एक केवलज्ञान है, परिपूर्ण ज्ञान है, यहाँ 
व्यू ज्ञानोकी बान नही रहती । ऐसे ही यहा अन्तरायके क्षय 
से ग्रनन्‍्तणक्ति बतायी है। प्रात्माकी अनन्तशक्तिका घात श्रत- 
रायकर्म कता है। अच्तरायके क्षय हो जानेसे अनच्तवीर्य 
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प्रकट हुआ है | इसमे क्षाथिक दात लाभ भोग उपभोग सब 
गभित है । उसमे दान आ्रादिकि विकल्प नहीं है । 
ससारी जीवोसें शक्तिकी वर्तमानमे हीनता आर स्वभाव- 
इश्टिसि सिद्धोकी शक्तिसे समानता--प्रभ्चु तो अनन्त शक्तिमान 
है और यहाँ ससारी जीवोमे देखो तो आरात्माकी उस अनन्त- 
शक्तिका यहा पूर्ण विकास नही है । अल्पबली होनेसे विकल्पों 
में श्रटक गया है। गुणोका भ्रधुरा विकास है । थोडा ज्ञान है, 
थोडा सुख है, थोथी कल्पनाये है | श्रब जितना भी जैसा भी 
विकास है, उस विक्रांसकों सम्हालने वाली जो शक्तिया है वे 
भी अधूरी ही पर्याप्त है और फिर औपचारिक भी बात देखो, 
शक्तिमान इस जीवके सम्बंधसें देखो--शरीरमे भी बल श्रा 
गया, मुर्दाका शरीर वही है जो एक क्षण पहिले जीवित था, 
उसके पैर चलते थे। घलते-फिरते भी कोई मर जाते है ना। 
इतना बड। परिश्रम भी कर रहे थे श्रौर एक ही मिनट बाद 
जब उसका वियोग हो गया तो देह बही है, पर देहमे क्‍या 
एक इच भी हुटनेकी शक्ति है कि वह पैर यहासे वहा हिला 
ले | कहा गक्ति गायब हो गई ? तो देहमें जो शक्ति थी वह 
शक्तिमान आ्ात्माके सग्पकेसे थी | तो देहका जो बल है यह 
बया हैं ? जत्माके अनन्तशक्ति ग्रुणका एक विक्ृत विकास है 
और वह देहमे फैलकर इस रूपसे प्रकट हुआ है । यहा ससारी 
जीवोमे क्या बल है कितना बल है ? सब अधूरा बल है, फिर 
भी स्वभावहृष्टिसे देखो तो जैसा यहा सहज वीर्य सहज शक्ति 
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प्रभुमे है वैसी ही हम श्राप समस्त्र जीवोमे है । प्रभुके ध्यानमें 
हम ये तीन बातें ही तो सीखते है--प्रभ्रु ऐसे है, मैं ऐसा हू, 
पर हूं प्रभु जैसा । इतनेमे ध्यानके योग्य सब बाते भरा जाती 
है। 

श्रात्मसाधनामें प्रन्य प्राणीका श्रप्रतिबन्ध- भैया | क्‍या 
करना है ? मै भी वैसा ही कर सकता हू जो करके प्रश्नु प्रश्ु 
हुये हैँ | अ्रपना ही ज्ञान है, भ्रपना ही ग्रात्मा है, अपना ही 
ध्यान है । इनको प्रपनी ओर लगायें तो रोकने वाला कौन है ? 
बाहरी कामोमे कोई रोक करे, प्रतिबरध करे, जबरदस्ती करे 
तो कर ले, तुम इस कमरेसे बाहर नही जा सकते, तुम्हे यही 
बैठना होगा, अ्रगर बाहर जावोने तो डडे लगेंगे, ऐसा तो हो 
सकता है, पर श्रपना ज्ञान ध्यान बनाये रखनेमे कोन डडे लगा 
सकेगा ? प्लरे वह तो अपने भापके भ्रन्दरकी 'चीज है, इननेपर 
भी अपना ज्ञान ध्यान श्रच्छा नहीं बना पाते, यह कितने खेद 
की बात है ? जैसे कोई कृपण पुरुष खुद ही धन कमाये, खुदके 
ही अ्धिकारमे है वह धन, पर उसका कुछ उपभोग न कर 
सके, खर्च न कर सके तो यह तो उसकी गलती है । इसी प्रकार 
अ्रपना ही ज्ञान, अपना ही ध्यान, धपने श्रन्दरकी चीज, अपने 
ग्रापकी चीज, पर उसका उपयोग न फर सके तो यह तो 
झ्रपनी गलती है । हम आप प्रभुकी तरहसे अननन्‍्तवीय स्वभाब- 
सम्पन्न होकर भी शअ्रपनी शक्तिको छुपाये हुए है, प्रभुवत्‌ ही 


न 
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मेरा स्वरूप है, भौर यत्न कर ज्ञानमय यत्म, अपने ज्ञानके 
हारा निज ज्ञानस्वरूपकों लखनेका ही यत्व करे तो वही पवि- 
अता जग सकती है । 

सिद्धप्रभुमें सुक्मत्व गुण- सिद्धभगवानके अरब सुक्ष्मत्व 
गुण प्रकट हुआ है । जीवके साथ नाम कर्मका सम्बंध होनेसे 
उसके उदयमे यह जीब देहमे बंध जाता है और देहमे सघन 
फैल जाता है और देहमे प्रसार हो जानेके कारण एक मूर्त॑- 
रूपसा घारण कर लेता है, पर नामकर्मका प्रब अभाव हुआ, 
इससे प्रभु देहरहित है और जैसा श्रात्माका सूक्ष्मत्व गुण है 
यह प्रकट हुआ है । सुक्ष्मता तो यहाँ भी ससारी जीवोमे है, 
लेकिन तैजस और कार्माणका ऐसा घनिष्ट सम्बध है कि उस 
रूप जहाँ जाना होता, जाता है। इतनेपर भी चूकि वे दोनो 
शरीर अप्रतिधात है, इसलिए कुछ अड्चन विदित नही होती 
है । किसी कमरेमे कोई रोगी अपने प्राण छोडे श्रौर कमरा 
खूब बद हो, काँवसे खूब वह सटा हुआ हो, जिससे कि कोई 
घर वाल ऐसा सतोप कर ले कि हम तो अब कमरेके किवाड 
भी बन्द कर देते है, खिडकियाँ भी बन्द कर देंगे, देखें यह 
फहसि जायगा १ तो कितने ही उपाय कर लो, पर वह तो 
सिकलता है तो काँच भी नहीं फूट सकता, उसे धक्का भी 
देकर नहीं जाता । रथ भी किसीको बाधा न देते हुए आरामसे 
निकल जाता है। तो जीवमे तो ऐसी सृक्ष्मता है, अमृता है, 
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पर वनन्‍्धनवद्ध होनेके कारण उसका यह रूप बिगड़ा हैं। एक 
एक मित्र अपने रोगी मित्रक्रों देखने गया शामके समय, तो 
उस समय वह खाटपर लेटा हुआ था, वह बहुत अ्रणक्त हो 
गया था, उसकी उध् समग्र बहुत हल्की आवाज निकल रहों 
थी । उस समय उस मिन्रसे पुछा कि मित्र, इस समय तुम्हारा 
कया हाल है ? तो वह बोला- मित्र, क्या बतारयें, जिल्तरसे 
उठा नहीं जाता, जरा भी नहीं सरका जाता । यो कुछ हम- 
दर्दीकी बाते हुई । वह मित्र चला गया, उधर रातकों ही वह 
रोगी मित्र कूच कर गया । सुबह जब्र वह मित्र श्राया और 
अपने रोगी मित्रकों वहाँन पाया तो घर वालोसे पूछा कि 
हमारा मित्र कहाँ चला गया ? तो घरके लोग बोले- वह तो 
दुनियासे चला गया । तो वह मित्र कुफलाकर बोला- श्ररे 
कल शामको वह॒पिन्न हमसे बिल्कुल कूठ बोल रहा था। 
कन तक तो कहता था कि ब्रिस्तरसे उठा जाता नहीं, आज 
उसे दुनियासे भी चल देनेकी ताकत झा गई । तो इस जीवको 
कैसे रोका जाय ? इसके रोकनेफी किसीमे ताकत नहीं । ऐसी 
ही बात भावोक़ी है, विचारोकी है, ज्ञान ध्यानकी है! अपने 
अ्न्दरमे ज्ञान ध्यान करने विचार करनेकी बात है । उसे रोकने 
की ताकत किसमें है ? तो अपना ध्यान अपने आपके आत्मा- 
नुभवमे लगे तो यह तो हमारे बडे कल्याणकी बात है अन्यथा 
तो जन्म-मरण हो ही रहा है । 


गाथा ८५ २३६ 


रिद्धप्रभुभि अवगाहुनत्व गुण--प्रम्ममें अवगाहन गृण 
प्रकट हुपा है। अवगाहन कहते, है समा जानेकी । तभी तो 
देखा जाता हैं कि एक सिद्ध विराजे है, उसके नीचेके ढ।ई 
होपस, जिस स्थानसे जो भरी साधु निर्वाण प्राप्त करे ठीक सीधे 
चहाँ जाकर समा जाता है। यहाँ हम आपसे कोई पमा तो 
नही पाते । सब न्यारे-त्यारे बैठे है। अवदाहन गुण रुक गया । 
आ्रायुकमंके उदयसे सबको तत्त्व न्यारा न्यारा हो गया, सब 
जुदे-जुदे शरीरमे रुके है, न वहाँ शरीर है, न वहाँ आायुकर्म 
है । केवल एक ज्योतिमाप्र है । जैसे यहां एक प्रकाशमे दूसरए 
प्रकाश समा जात्ता है, इसके मायने यह नहीं कि बस एक 
ज्योति रह गयी, दूसरी खत्म हो गयी, वे सब अपने आपमे 
अनन्‍्तशक्तिको लिए हुए है । अपने ज्ञानानन्दका अ्रनुभव करते 
है, पर अवगाहनव गृण ऐसा प्रकट हुग्ना है कि एकस्थानमे प्रतत 
सिद्ध समा जाते है। 

ऋषि सतोके स्बरछूपावगाहुका ध्यान- पूर्वकालमें कल्या- 
णार्थी सन्‍्यासियोने अपने अ्रनुभव लिखे, ससारस्कटोसे छूटनेके 
उपाय लिखे, उन्होने अपने श्रापको ईमानदारीसे अपनी बुद्ध 
बलके अचुसार कोशिश यह की कि हम वस्तुका रबरूप यथार्थ 
लिख सके । इस हृष्टिसि जब हम देखते है तो विसी भी शास्त्र 
को उठा लो, उनके मूल प्रणेताओके विचारोका परिचय करो 
तो प्रत्येक शास्त्रमे आत्मवल्याएक्रे उपायकी कोई मकलक 
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मिलतो है, लेकिन वह टिक यो नही पाती कि वह एकान्त हो 
जानेसे वस्तुस्वरूपसे दूर हो जाता है, वहा है स्वहपाण । जिस 
दर्शनत्रा यह मत है कि आत्मा तो विश्वमे एक है और जीव 
अनेक है और इन जीवोमे ग्रात्माका प्रकाश सहयोग दे रहा 
है | यह जीव जब अपना अस्तित्व मानकर कि मैं यह ह 
ऐसा अभिमान रखकर इस आत्मप्रकाशसे बढ-बढकर चलता 
है तो इसे ससारमे रुलना पडता है और जब यह जीव अपने 
प्रस्तित्वको उस श्रात्मप्रकाशमे मिला देता है, अपने अस्तित्वको 
मिटा देता है, उसभे गर्भित हो जाता है तो उसका निर्वाण 
होता है। बात इन शब्दोम कुछ सीधीसी है, पर ऐसा ही 
स्पष्ट मान लिया जाय तो यह उपाय विपरीत बन जाता है। 
पर इसका कुछ मर्म देखो तो इस उपायके सुननेसे भी हमे 
कोई उपाय मिलता है। एक चैतन्यस्वहूप है। जंसे श्रन्य 
दाशंनिकोने श्रात्माकों कहा । चैतन्यस्वरूप नाना तो नहीं होते 
ग्रीर चैतन्यस्वहूप एक भी नहीं होता । वह तो स्वरूप है, जो 
भी चैतन्यस्वरूप है उस चैतन्यस्वरूपसे जब यह जीव जिसे हम 
श्राप आ्रात्मा भी कह सकते, क्योकि जीव और आत्मा एकार्थ- 
वाचक शब्द है । यहा जीव शब्दसे कह लीजिये, उस प्रकरण 
का मर्म जाननेके लिए जब यह जीव ग्र्थात्‌ ससारी प्राणी 
अपने उस चैतन्यस्वरूपको भूलकर अपना एक जुदा अस्तित्व 
समभकर जो कि रागद्वेष मोहादिक विभावोमे प्रकट होता है 
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तब स्वरूपसे बढ-बढ़कर चलता है, ससारमे रुलता है और 
यह अपने अस्तित्वको जब चैतन्यस्वरूपमे मिला देता है, था 
तो वही स्वरूप, पर उससे दूर होकर कुछ नाना दिख रहा 
था तो उस स्वरूपमे अपनेको सिला देनेपर इसका निर्वाणा हो 
जाता है अर्थात्‌ शुद्ध चिन्मात्र रह गया, बस यही निर्वाणकी 
स्थिति हैं। वहां क्‍या है ” अवगाहन सुक्ष्मत्व शक्ति ये सब 
गुण विकसित होते है । जैसा सिद्धप्रभुका विकास है वैसी ही 
हम आपमे शक्ति है । हम अपने आपको ,सम्हालें तो हम उस 
स्थितिक्रो प्राप्त कर सकते है जहा फिर भविष्यमे सदाके लिए 
किसी भी प्रकारके उल्केन और सकट नहीं रह सकते । 
संसारकी स्थितियोंमे प्रमुरुलघुत्वका भ्रभाव- सिद्धभग- 
वानमें अगुरुलधु गुणा प्रकट हुआ है । इस श्रगुरुलघु ग्रुणका 
बिगाड़ करने वाले गोश्रकर्मके उदयसे यह जीव ऊंच नीच कुल 
भें उत्पन्त होता था। अ्रव गोन्रकर्मका श्रभाव होनेसे कुलोका 
जन्म छूट गया | अब वे छोटे बड़े न कहलायेगे, किन्तु जो है 
एक रूप जैसे तैसे ही भ्रथवा सर्वोत्कृष्ट सर्वोच्च ही कहलायेंगे। 
वस्तुत्तः देखो तो जितने भी जन्म हे वे सब अ्रधम ही है। 
किसको हम उच्च बोलें कि जिसके दो-चार बार मिलनेके बाद 
फिर संसारमे रहते हुए उसको नीच कुल न मिले ? ऐसे जन्म 
होते ही नहीं। अभी कोई राजा हो और मरकर कीट हो 
गया तो उस राजापरेकी ऐँठफ़ा दया महत्व रहा ? और ऐसी 
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ऊँचाई नीचाई मरणके बाद तो होती ही है, पर अनेक छँवा 
नीचाई तो जीवनमे भी देखी गई । तो ससारमे कोई भी रवि 
वाछ्ननीय नही है, जिसपर यह निर्णय किया जा सके कि बः 
यह स्थिति सर्वोत्कृष्टठ है श्लौर यही सर्वसारभत बात है, ऐस 
यहाँ कोई स्थिति मही है। क्योंकि क्लेश सक्‍्लेश सबमे पा: 
जा रहे है। छोटा हो, बडा हो, घनी हो, निर्धन हो सबः 
संक्लेश पाये जाते है । हम किसको समझ लें कि यह बडा ; 
ग्रौर बडा ही रहेगा ? 
प्रपत्ती सम्हालसे ही श्रपना उत्थान- आ्रादिनाथ भगवान 
के पीता मारीचकुमार जब यह जान गये समवशरणामे वि 
हमारे कुलमे इक्ष्वाकु वशमे तीर्थद्धूर यह मैं मारीचकुमार 
होऊंगा, यह बात जानकर उनको अहंकार हो गया, श्रौर 
उन्होने कुछ मत-मतान्तर जैसी प्रवृत्तियाँ भी कर डाली । हु्रा 
कया उस आत्माका कि बहुत्सा समय तो निगोदिया बनकर 
व्यतीत करना पडा, भ्रनेक कुगतियोमे जन्म लेना पडा । श्राखिर 
अन्तमे सिहके भवसे यह जीव सुल्टा, जब कि सिंह एक मुनि- 
राजके समक्ष आया मासखण्ड मुखमे रखे हुए, श्राया तो था 
वह गुस्सेमे, पर मुनिराजकी शान्त मुद्राको देखकर वह एकदम 
शान्त हो गया । यहाँ भी देख लो---जो आदमी भेसा, ढुत्ता, 
बन्दर आदिक जानवरोको गुस्सेसे देखने लगता है, उन्हें कुछ 
छेडनेका प्रयास करता है तो वे उस ग्रादमीपर आाक़मण कर 
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देते है, पर जो आदमी विना उत्तकी ओर निगाह किये या 
सम्य्हृष्टिसि सीधा चला जाता है उसके सीधेपनकों देखकर वे 
भेसा, कुत्ता, बन्दर श्रादिक पद्ु भी शान्त हो जाते है, उसे 
पुरुषको कोई बाघा नही पहुचाते है। तो ऐसे ही वह सिह 

. मुनिराजकी शान्त सुद्राको देखकर शान्‍्त हो गया | मुनिराजने 
उसपर दया फरके उसे सम्बोधा-- श्रे तू निकट भव्य आत्मा 
है, संसारसे पार होने वाला है, इतना उच्च होकर तू इस 
पर्यायमे हिसा कर रहा है | भ्राखिर मुनिराजकके कुछ संकेतोकी 
जानकर उस सिहने समस्त प्रकारके पापोका त्याग किया और 
बडे सयमसे रहने लगा । संनन्‍्यासमरण करके देव हुमा और 
श्रौर अन्तमे वही देव एक दो पर्याय बाद महावीर स्वामी 
तीर्थद्धूर होता है । तो छोटेका उत्थान हो सकना श्रौर बंडेका 
पतन हो सकना यह तो इस संसारमे ' चल रहा है । ससारकी 
स्थितियोका कुछ भी भरोसा नही है। अपने आपके अश्रन्दर 
कुछ निरखना होगा । समस्त समृद्धिया अपने आपके श्रन्दर 
“मीजूद है, विद्यमान है.। अपनेसे बाहुरमे कही भी सुख-शांति' 
की प्राप्ति नही हो सकती | सब कुछ अपनेमे ही है। अपना 
ज्ञान, अपना आनन्द अपने आत्मामे हो है। जब कभी हम 
बाहरसे अपने उपयोगको हटाकर एक अपने ज्ञानस्वरूपमे ही 
ग्रपने उपयोगकी लगाते है, उसीमे तन्‍्मय हो जाते है उस 

समय एक अदभुत आनन्दकी भलक मिलती है । यदि वही 
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अदभुत आनन्द कुछ स्थिरताको प्राप्त हो जाय तो उस ही में 
यह सामथ्य है कि भव-भवके बाँघे हुए पापकर्म क्षणभरमे ही 
ध्वस्त हो जाते है| 

पदार्थके छह साधारण गुणोमे श्रस्तित्व और बस्तुत्व 
गुण--श्रगुरुलघु शब्दका कई जगह कई श्रथोंमि प्रयोग होता 
है । भ्रगुरुलघु समस्त पदार्थोमि होता है । प्रत्येक पदार्थमे ६ 
साधारणधर्म॑ माने गए हैं। उन ६ बातोके परिचयसे यह स्पष्ट 
विदित कर लेंगे कि श्रोह वस्तुके इसी स्वरूपके कारण “इस 
जगतकी व्यवस्था बनी हुई है । कोई भ्रलगसे ऐसा ईश्वर नही 
है जो कि जगतकी इस व्यवस्थाका करने वाला हो। यहा 
कोई किसीका कर्ता हर्ता-नहीं । यह जीव ही स्वयं अपने भावों 
से अपनी सृष्टि करता हुआ्आा चला जा रहा है । क्‍या है वे ६ 
गुण ? पहिला तो है श्रस्तित्वगुण, जिसके कारण वस्तु है। 
ग्राप बतलावो पदार्थमे अस्तित्व है या नहीं ? पदार्थ है या 
नही ? है । है के मायने है कि श्रस्तित्व गुण है, सत्त्व है 
तब तो वह है | श्रच्छा, है तो हो गया, पर यह है तब तक 
नही बन सकता जब तक कि वह पदाथे अपने ही स्वरूपसे तो 
हो भौर परके स्वरूपसे न हो । स्पष्ट समभमे आता है कि यह 
पुस्तक है, अपने ही स्वरूपसे है, किसी परके स्वरूपसे नहीं है। 
पुस्तक पुस्तकमे ही है, पुस्तकके श्रतिरिक्त उसमे भन्य कुछ 
नहीं है । प्रत्येक पदार्थ श्रपनें श्रापके स्वरूपसे है, परके स्वरूपसे 
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नही है । पानीमें तेल डाल देते है, वह तेल पूरे पानीमे फैल 
जाता है, फिर भी तेलमे तेल है, पानोमे पानी है। पानी तेल- 
रूप नही बन गया श्रौर तेल पानीरूप नही बन गया । यो 
कोई भी पदार्थ किसी अन्यरूय नही बनता। प्रत्येक पदाथे 
अपने ही स्वरूपसे है किसी परके स्वरूपसे नही है । कितना 
ही किसीसे राग हो, पित्ता-पुश्रका कितना हो प्रेम हो, भक्ति- 
पूर्वक हो, भौर वे चाहते हो कि हम एक हो जावे, क्तिनी ही 
चेष्टा करें, पर पिताका आत्मा अपने स्वरूपसे ही है, पृत्रक्े 
स्वरूपसे नही हो सकता, और उस पुच्रका झात्मा अपने स्व- 
रूपसे है, पिताके स्वरूपसे नहीं हो सकता । तो ये पदार्थ है 
पर त्तब टिके हुए है जब इन पदार्थोमे यह वस्तुत्व गुर पाया 
जा रहा है कि वे अपने स्वरूपसे है, परके स्वरूपसे नही हैं । 
पदार्थमें द्रब्धत्व गुणका महत्त्व- अस्तित्व वस्तुत्वकी बात 

होनेपर अब और कल्पना करो, इतना ही रहे यह पदार्थ, : 
इतनेसे काम नहीं बनता । पदार्थ है और अपने स्वरूपसे है, 
सगर यह है कब रह सकेगा, जब यह निरन्तर परिणमनशील 
रहे, परिणमता रहता है तब इसका हैपना है। परिणमन | 
मायने अ्रवस्था । कोईसी भी चीज बतलावो कि जो है तो। 
सही, पर उसका न आकार है, न श्षवस्था है, न कोई ढग है, 
न रस है, न गंध है; न कोई स्थिति हे, न कोई परिणति है । | 
झौर हो पदार्थ तो बचलावो । ऐसा हो तो माचकर प्रनेक्‌, 


' | 
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दाशंनिकोने यह बात कही, बच्च तत्त्व क्या ह॑ ? एक ब्रह्म है, 
भ्ौर उसका आाकार-प्रकार क्‍या है ? कुछ नही है । वह वो 
भपरिणामी है। अगर रूप प्रकार ये सब मायासे ञ्रा जायें, 
भर जिसकी कुछ भी स्थिति नहीं, कुछ भी परिणति नहीं, 
तो फिर उसका सत्त्व क्या होगा ? तो भ्रस्तित्व श्रौर वरतुत्वके 
बाद भी द्रव्यत्व गुणा मानना होगा, तब हम वस्तुके स्वरूपकी 
पहिचान कर सकंगे। प्रत्येक पदार्थ है, निरन्तर परिणमत्ते 
रहते हैं, किसीका परिणमन समझमे आ रहा, किसीका नहीं 
सममभमे भा रहा, मगर वे परिणमत निरन्तर है । ७ वर्षका 
वालक १ वर्षके बादमें ५-६ अगुल बढ गया है तो क्‍या ऐसा 
होता रहा कि धालभे ११ महीना २६ दिन तो जैसाका वैसा 
रहा और आखिरी रातभरमे बढ गया या महीनेमे २९ दिन 
बिल्कुल न बढ़ा भौर ३०वें दिन वढ़ गया या दिनके २४ 
घटेपे २२ घटे न बढा और २४वें घटेमे बढ गया या घदटेमे 
५६ मिनट तक ने बढा ओर ६०वें मिनट्पर एकदम बंढ 
गया ? तो ऐसी बात नही है । वह तो निरन्तर कुछ न कुछ 
बढ़ता रहा है | तो प्रत्येक पदार्थ निरन्तर परिणमते रहते है । 

अगुरुलबुत्व गुरासे पदार्थोकी सहज व्यवस्था--पदार्थ 
परिणशमते तो है, पर कभी ऐसा नही होता कि कोई पदार्थ 
किसी दूसरे पदार्थरूप परिणम जाय । यदि ऐसा होने लगे तो 
फिर कोई वस्तु ही न रहे, वस्तुव्यवस्था ही बिगड़ जाय । तो 
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वस्तुकी व्यवस्था तभी बनी हुई है जब कि उसमें श्रगुरुलघुत्व 
गुण पाया जा रहा है अर्थात्‌ प्रत्येक वस्तु अपने-अपने रूपसे 
प्रिशमत्ती है, कोई भी वस्तु किसी दूसरेके रूपसे नहीं परिण- 
मती । इसका नाम है अगुरुलघुत्व गुश । इस शब्दसे यह अर्थ 
कहाँसे निकला ? तो इस भश्रगुरुलघुत्वमे दो शब्द है - गुद श्ौर 
लघु । अ मायने नहीं | पदार्थ न तो गुरुबन जाय और न 
लघु बन जाय । शुरु मायने वजनदार ब्रौर लघु सायने हल्का । 
तो पदार्थ न वजनदार बन जाय और न हल्का बन जाय, यह 
कहलाता है अगुरुलघुत्व । इसका यह भाव है कि एक पदार्थसे 
किसी दूसरे पदार्थभे जाकर कुछ वढ़ न जाय और एक पदारथे 
से निकलकर उससे कुछ घट न जाय । 

जीवोंकी योग्यतासे परिचर्षाका लासम- हम आप जो कुछ 
भी करते है वह अपनेमे करते है, दूसरेमे कुछ नहीं करते । 
केवल एक यह॒अ्रम मात्र है कि मै किसी दूसरेका कुछ कर 
देता हूं। ये छोटे-छोटे साल-साल दो सालके घरके बच्चे, 
जिनकी आप इतनी फिक्र करते है, जिनको रात दिन ग्राप 
अपने खित्तमे बसाये रहते है, जिन्हे' आप सदा खुश देखना 
घाहते है, जिनका मन बहलानेके लिए आप अनेक प्रकारके 
साधन जुटाते रहते है, जरा यह तो बतलावो कि उन बच्चों 
का भाग्य बडा है या आपका ? श्ररे उन चच्चोका ही भाग्य 
घड़ा है तभी तो ब्यापको इतनी अ्रधिक उनकी फिक्र रखनी 
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पड्ती है, उनकी नौकरी करनी पडती है | उन बच्चोके पुण्य 
से प्रेरित होकर ही तो आप उनको सेवा कर रहे है। बड़े 
लोग ऐसा सोचने लगते है कि हम भी तो जव छोटे थे, दूसरो 
की गोदीमे ही खेला करते थे, सभी लोग हमे हाथोहाथ लेते 
थे, सभी लोग हमारी बडी खुशामद करते थे, भ्रब क्या हो 
गया जो हमे कोई नही पुछता है ? अरे हो क्या गया, आप 
पहिले अपने साथमे पुण्यकी गठरी बांधकर लाये थे, उसके 
कारण ग्रापकी इतनी अधिक सेवा हो रही थी, लेकिन आप 
जैसे-जंसे बडे होते गये, विषयकपाय मोह रागद्वेष आदिकमे 
जैसे-जेसे लगते गये वैसे ही वैसे आपका सारा पुण्य क्षीण 
होता गया । इस कारण अब आपकी कीई पूछ नही हो रही 
है । तो यहाँ क्या निर्णय करना कि मैं गुरु हु ओर ये लक्षु 
है| 

सिद्धोमे स्वगत श्रगुरुलघुत्व--एक अगुरुलघु नामकर्म है, 
जिसके उद्यसे न तो यह शरीर लोहेकी तरह भारी हो जाता 
है और रईकी तरह हल्का भी हो जाता है । एक अगुस्लधु 
सहज भाव है जिसका घात गोतन्रकर्मके उठयसे हो रहा है । 
गोत्रक्मके उदयसे यह जीव ऊँच-नीच कुलमें उत्पन्न हुआा 
करता है । तो श्रब आप देख लीजिये--वामकर्मका तो श्रभाव 
हो जानेसे शरीरका अगुरुलघुपना तो रहा नही, उसकी तो 
चर्चा ही छोडो, और गोश्रकर्मका अभाव होनेसे ऊंच नीच कुल 
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में पैदा होवे, ऐसा गुरुलघुपना श्यब न रहा और वस्तुस्वरूपका 
अगुरुलघु तो सदा ही पाया जा रहा है । सिद्ध हो गए, पर वे 
अपनेमे ही अपने ज्ञान और आनन्दको भोग रहे है । एक सिद्ध 
में अनेक सिद्ध समाये हुये है ओर सबका केवलज्ञान अपना 
जुदा-जुदा परिणुमन है, प्रनत श्रानन्दका जुदा-जुदा परिणमन 
है । जैसे एक ज्योतिमे दस्तो ज्योति श्रा जायें तो सापारण 
रूपसे देखनेपर मालूम होता है कि वह ज्योति एक है, पर 
अ्रधिक ज्योतिको हटाते समय यह स्पष्ट विवित हो जाता है 
कि इस ज्योतिमे अनेक ज्योतिर्या समायी हुई थी, यो ही एक 
में अनेक सिंद्ध समाये हुए है, फिर भी सबका अपना-अपना 
'जुदा-जुदा परिणमन है, पर हैः समान और सर्वोत्कृष्ट | तो 
सिद्धोमे अगुरुलघुत्व गुण प्रकट हुआ है उनका यहाँ स्मरण 
किया गया हु । ह 
भ्रव्धाबाध गुणके अ्रधिकारी--जो जीव केवल जीव र 

गए है अर्थात्‌ ससारावस्थामे जीवके साथ जो कुछ और बविड- 
म्बनायें लदो रहती है जैसे शरीर, कर्म, रागद्रेषादिक, अज्ञान- 
मय भाव जो कुछ उपाधि और ओऔपाधिक तत्त्व लगे रहते है 
उन सबसे छूटकर जब यह जीव केवल जीव रह जाता है, 
जीवका स्वरूप है ज्ञान और आनन्द शअर्थात्‌ ज्ञाभाव और 
श्रानन्दभाव, जब अ्रपने शुद्ध विकासमे रह जाता है तब उसे 
सिद्धमगवान कहते है । झरात्माकी अयत्त विद्युद्ध अ्रवस्था, ऐसी 
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प्रवस्था पानेका भाव बने और उसकी ही रुचि जगे तो सम- 
भिये कि हमने मनुष्य-जन्म पाया, सो झ्रब सफल हुआ । नहीं 
तो इन मायामयी घन-वैभव, कुठुम्ब, परिजन, इज्जत, पोजी- 
शन आदिकके विकल्प बनानेसे आत्माकों लाभ क्‍या मिलेगा ? 
श्रपना सुख्ये प्रोग्राम अन्तरज्भधमे यह बनावें कि मुझे तो घुद्ध 
प्रवस्था प्राप्त करनी है, उससे कम कुछ भी अवस्था प्राप्त 
करनी योग्य नही है। जिन्‍्होने ऐसी परम अवस्था प्राप्त की 
उन सिद्धभगवानके अ्रव्याबाध गुण प्रकट हुआ्ना है । 
व्याबाधासय संसार- बाघा, उसमे आरा और लगा दो तो 
थ्रा बाधा, भ्र्थात्‌ चारो तरफसे बाधा होना, वि और लगा दो 
तो व्याबाधा हो गया । विशेष चारो तरफसे बाघायें होना 
उसे कहते है व्याबाधा । व्याबाध जब न रहे तब उसे कहते 
है अव्याबाब । प्रभुमे अ्रत्याबाघ गुण है। तो संसारमे व्यौ- 
बाघाका अवगुण है । कितनी विशेष चारो तरफसे बाधायें 
लगी है ससारमे | इन बाधावोको भोग करके बता सकना तो 
ग्रासान हो रहा, पर इन बाधावोका श्रसली स्वरूप शब्दोसे 
बताना कठिन हो रहा । शरीरमे बँघे है और शरीरको आपा 
मान रहें है, यह मैं हू, यह अम साधारण बाधा नही है। 
इस जन्ममरणका परम्पराका कारण अ्रम है। शरीर लगा है 
तो इसकी दृष्टि विशेष हो जानेसे बुद्धि भी मलिन हो गयी । 
ग्रतत्माकों क्या करना चाहिये था श्रौर कतंव्यकी मुगम बात 
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भी नही कर सक रहा । श्रपत्तेमे एक बडा अ्रम फैला लिया 
है, इतनी कायरता जग गयी है कि कोई कहे कि शास्त्र पढ़े 
लो, तो कहते है अरे आलस्य आ्राता है। यदि ऐसा कहो कि 
प्रभ्नु जाप कर लो, देवदर्शन कर लो, कुछ थोडा सयम बना 
लो, कुछ खानेकी हृद बना लो, तो कहते हैं कि हमसे नहीं 
किया जाता है। जरा विचार तो करो, सडकोपर चलते वाले 
छोटे-छोटे (नाटा) बैल, वे भी बूढे, हड्डियाँ निकली, फिर भी 
वे जिस गाडीमे जुतते है उसपर बहुत बडा बोभा लादा जाता 
है | यहाँ तक कि उनके कधेसे खून भी टपकता है, फिर भी 
ये चलें तो डडोसे पीठे जाते है । भ्ररे वे भी तो हम आप जैसे 
ही जीव है । हम श्राप भी तो कभी उस अवस्थामे थे अथवा 
हम आप भी कभी वैसी अवस्था पा सकते हैं। तब तो फिर 
ये सब दुख सह लिये जायंगे । भ्रभी तो जब सुयोग पाया है, 
उदय पुण्यका मिला है तब इन साधनोके बीच ज्ञानवृद्धिका, 
घर्मंसाधनाका, प्रभुभक्तिका उपाय नहीं रुचता, भाव नहीं 
चनता, यह एक बहुत बडी भूल है, श्रोर इस भूलका परिणाम 
कोन भोगेगा ? कितना व्याधिया हैं इस ससारमे ? शरे इन 
विषयोके सुख भोगनेमे भी तुरन्त कितनी व्याधायें लगी हैं ? 
लेकिन उन्हे सहते जाते है ग्रौर उन्‍्हीसे मोज मानते जाते है। 
जैसे तेज लाल मिर्च खाने वाले लोग सी-सी करते जाते है 


रे । 


अखिसे आंसू भी गिरते जाते है श्र यह भी कहते जाते है 
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कि और लाल मिर्च लावो | यों ही बाधाये सहते जाते है 
जिनके कारण जिनके रागसे जिनके मोहसे क्लेश पा रहे है, 
'उसका उपाय समझ रहे है उन्हीको मनाना, खुश करना । 
'उनके लिये रागी बने, दीन बने, कायर बतकर बात करें, 
'उपाय सब बेढंगे रचे जाते है श्रौर इन विषयोमे ही मस्त 
रहते है । ऐसी प्रवृत्तियाँ बनानेसे जोवनमे कुछ सुधार नहीं 
' है। यह ससार'बाधाश्रोका घर है । इन बाधागओसे जो शअ्रत्यत 
रहित हो गये, भविष्यमे कभी भी जिनके ये बाघधायें न श्रा 
सकें, वे है सिद्धभगवान । 
धर्मका सर्वतः मधुर परिणाम--लोग शका रखते हैं कि 
धर्म करना किसे कहते, कैसे धर्म किया जाता, किसका नाम 
धर्म है ? प्ररे इसी चिन्तनका नाम तो धर्मसेवन है कि अपनी 
वर्तेमान अश्रवस्था देखे, अपने आ्रात्माका सहंजस्वरूप देखें और 
' जो आत्मा इस स्वरूपकी साधनासे महान हुए है, सिद्ध भग- 
घन्त हुए है, सर्वोच्च हुए है, उनकी परख करे, उन जंसा होने 
की रुचि रखें, जिस मा्गंसे बलकर वे प्रभु हुए है उस ही 
सागगसे चलनेकी रुचि बनायें, ऐसा चिन्तन जिस ध्यानमे हो 
' बही वो धर्मसेवन है | धर्ममे दुःख नही है । ,धर्मसे इस समय 
भी आनन्द है और झ्ागें भी श्रानन्द है, क्योकि धर्म जिसके 
' प्रकट हुआ है, श्रात्मस्वभाव जिसका पूर्ण विकसित हुभ्ना है, 
ऐसे सिद्ध भगवन्तोके आनन्द ही आनन्द है और उस पथमे 
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लगने वाले साधु सत जनोके आ्रार्न॑न्द ही ग्रानद है । त्तो ससार 
बाधाग्रोका घर है। वेदनीय कमंका अ्रभाव हो जानेसे अब 
सिद्ध भगवन्तके रचमात्र भी औपचारिक बाधाग्रोंका कारण 
भो न रहा तो बाधावोका सर्वथा अभाव हो जाता है। ऐसे 
सिद्ध भगवानमे ८ गुण होते है । अब सिद्धभगवानके प्रकरण 
मे श्रन्तिम गाथामे सिंद्ध होनेके पूर्व जो साधु-अचस्थासे उन्होने 
विशेषताय पायी उन विशेषताञ्रोका स्मरण करते हुए भ्रतिम 
चदना करते है प्र्थातु इस पाठमे सिद्धभगवानकों नमस्कार 
करते है । 

तवसिद्धे शयसिद्धे संजमसिद्धे चरित्तसिद्धे य। 

शाणम्हि दसणम्हि य सिद्धे सिरसा णप्रसामि ॥६॥ 

तप-सिद्ध--ऐसे सिद्धभगवन्तोकों सिर झ्ुक्ाकर नमस्कार 
करता हु जो तपश्चरणसे सिद्ध हुए है। साधु जन सिद्ध होते 
के प्रयत्तमे रत्तत्रयकी साधना करते है। सिद्ध होनेका माँ 
तो एक ही है, प्रपने आत्माके सहजस्वरूपका श्रद्धान करना, 
उसका उपयोग रखना और उस सहज ज्ञानस्वरूपमे अपनेको 
रमाना। यह सम्यग्दशेन, सम्यगज्ञान, सम्यकचारित् निर्मेल 
होकर जहाँ उत्कृष्ट रूपसे बरतने लगता है बस वहाँ निर्वाणण हो 
जाता है | तो मोक्षका मार्ग तो एक इस अन्तस्तत्वसे सम्बंध 
रखता है । इसका श्रद्धात, इसका ज्ञान ओर इसका आचरण 
मोक्षमागं है। ऐसा श्रद्धान करने वाले साथु जत उनकी अपनी 
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विशिष्ट योग्यता होनेसे वे बोई तो तपश्चरणामे मुख्य वृत्ति 
रखते है, कोई ज्ञानमे, कोई सयममे, इस प्रकारसे उनकी कुछ 
वृत्तिया विशिष्ट होनेसे उनके भेदोसे स्मरण किया जा रहा हैं 
कि जो तपश्चरणकी मुख्यता करके सिद्ध हुए है वे तप सिद्ध- 
भगवान है। 

तपःसिद्धताका एफ उबाहरण--डजँैसे उदाहरणमे बाहुबलि 
स्वामीकों ले, उनका तपश्चरण बहुत ही अद््गत था, जिसका 
प्रताप और यश अ्रत्॒ भी गाया जा रहा है । उनको हुये कितने 
वर्ष हो गए हंगे ? अरब खरब वर्ष नही, बल्कि ग्रसख्याते 
वर्ष हो गए, कुछ कम एक कोडाकोडी सागर हो गया है, 
फिर भी अञ्रभी तक उनका प्रताप और यश चल 'रहाँ है। इसी 
से समझ लो कि उनके तपश्चरणका उस समय भी कितना 
प्रभाव था ? अब भी बाहुबलिकी प्रतिमाको निरखकर एक 
बार तो मन सबका कह उठता है कि धन्य है ऐसा तपश्चरण । 
एक वर्ष तक एक ही झसनसे कायोत्सगं मुद्रामे खडे रहकर 
आत्मध्यान करते रहे । उतनें समय तवक न उन्होंने करवट 
बदली, न चले-फिरे, न धर्या किया । कितना ग्रदूभुत उनमे 
पराक्रम था, सहनन भी अपुर्व था । झ्रति हीन सहनन वाले 
ग्राजकलके कुछ मनवले लोग ऐसा कह बैठते है कि यह तो 
सिर्फ बात ही बात है, ऐसा हो कहाँ सकेगा, पर ऐसी बात 
नही है । उनमे ऐसा अद्भुत पराक्रम ही था। उनको जब 
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शक्लध्यान हुआ्ना, उत्कृष्ट निविकल्पसमाधि हुई तो फिर श्रन्त- 
मु हत॑मे केवलज्ञान प्राप्त हो गया । तो जबसे वे साधु हुए श्रौर 
जब तक केवलज्ञांन नही हुआ्ला उस बीचके समयमे आप देख 
लीजिये, प्रयः सत समय त्तपश्चरणमे गया । ऐसे पुरुष कह- 
लाते हे तप/मिद्ध । 

सयसिद्ध - कोई तयसिद्ध हुये है । जितने भी सिद्ध हुए हैं 
सबने अदिरुद्ध मार्ग श्रपताया, लेकिव कुछ रुचिके ढंगसे, कुछ 
प्रयोग्यतासे कुछ साधनामे भेद रहे । जिनकी तिशचयनयका 
श्रालम्बन बहुत ग्रधिक सुहाता था वे व्यवहारसे विरोध करवे 
नही, किन्तु एक रचि जग गयी, जिसकी मसुख्यत्ता बन गयी 
प्रौर ऐसी यसुख्यता वाले भी अपने अन्तरगमे निरविकल्पकी 
साधना बनाकर उसी रत्नन्नयका लाभ लेकर सिद्ध हुये है वे 
पुरुष नयसिद्ध कहलाते हैं । उनमे अनेक ऐसे भी है कि जिन्होंने 
व्यवहारप्रवुत्तिको नही छोड़ा, निर्दोष व्यचहारप्रवृत्तिको करते 
ही रहे ओर पत्तीतिमे यह स्वभाव रहा | यह स्वभाव प्रत्तीतिमे 
न रहे तब तो काम कोई नहीं होता । ऐसे अनेक नयसिद्ध 
हुए हैं । उन सिद्धोको सिरसे तमस्कार करता हू । 

संयप्तसिद्ध श्लौर चारित्रसिद्ध कोई सयमसिद्ध हुए। 
जीवरक्षा, विपयोसे वरास्य यह जिनको प्रिय था । अनेक अन- 
एन, बड़े-बड़े उपवास, इच्द्रियविषयोकों नियन्त्रित करनेका 
प्गत्न और जीवरक्षाका दयाका बड़ा भाव, ऐसे सयगपूर्वक 
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जिन्होंने जीवन बिताया, तप्श्चरण किया और अपनी समता 
रखी, ऐसे ज्ञानी पुरुषोने श्रन्तमे रत्तत्रयकी पूर्णाताको प्राप्त 
कर सिद्ध हुए है। ऐसे अनेक संयमी सिद्ध है, उन सिद्धोको 
भेरा नमस्कार है। अनेक चारिश्रसिद्ध है। चारित्र कहते है 
श्रात्मरमणको । मोह झौर क्षोभसे रहित परिणाम, यह 
साधना जिनकी बनी, ऐसा अपने आपपर नियत्रण हुआ कि 
जहाँ वाहे जिस स्थितिमे अपने झ्रापके स्वरूपमे रम सकते है ! 
अनेक सिद्ध ऐसे हुए है कि साधु अवस्थामे भोजन, विहार, 
उपदेश आदि कुछ कर रहे है और उसी प्रसगके बीच अपने 
निराहार निष्क्रिय आ्रत्मस्वभावकी. सुधि आयी तो कुछ क्षण 
विश्रान्त हो जाते है, ठहर जाते है, क्षणमात्रमे ही वे ग्रपने 
ग्रापको समुद्धिका सारा अवलोकन कर लेते है। जिनको 
अपने स्वछूपपर अधिकार मिला है, ऐसे पुरुष जो किसी भी 
क्षण अपने आपमे रमणा कर लेते है, ऐसी जिनकी वृत्ति बनी, 
ऐसे चारित्रकी विशेषतासे जिन्‍्होने रत्नन्रयकी साधना की, वे 
चारित्रप्िद्ध सिद्धभगवत्त, है, उनको हमारा नमस्कार हो । 
ज्ञानसिद्ध भगवतोकी नमस्कार हो । श्रनेक सिद्ध ज्ञानमें 
सिद्ध हुए है। सिद्ध तो सभी ज्ञानमे सिद्ध होते है, ज्ञानमे 
परिपूर्ण होते है, ज्ञानसे सिद्ध होते है, ज्ञान ह्वारा ज्ञानको 
 अनुभूतिकी निरतरतासे सिद्ध होते है, तो भी यहाँ यह बताना 
है कि जिनके ज्ञानकी विशेषता थी, बाह्य तपश्चरण घारित्र 
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सयमकी विशेषता न थी तो उन्होने ज्ञानके उपयोगसे, ज्ञानके 
प्रेमसे, ज्ञानामृतके पानसे परिविश्वुद्ध होकर निर्वाण प्राप्त किया । 
ऐसे ज्ञानसिद्ध भगवतोको हमारा नमस्कार हो । यह भगवान 
ग्रात्मा ज्ञानमय हैं। ससारावस्थामे अनुसघानी जीवोने राग 
हेषोसे चित्तको रमाकर, ज्ञानको रमाकर अपनी सुध खो दी है । 
जब कोई द्रात्मा सुयोगवश श्रपनी सुध सभालता है, आत्म- 
स्वरूप निरखकर उसे ही ज्ञानमे रखता है, तो ज्ञानमे ज्ञानको 
रमानेकी अतिशयतासे वे निग्रेन्‍्ध सत निर्वाण प्राप्त करते है, 
ऐसे ज्ञानसिद्ध भगवतोको नमस्कार हो । दर्शनसिद्ध भगवत्तो 
को नमस्कार हो । दर्शनको, चिन्मात्र प्रतिभासको, सम्यग्ज्ञान 
से कुछ भी तत्त्व जानते हुए अपनेको अवलोकनेसे जिनका 
प्रताप बढा और इस श्रन्तः परमार्थ चैतन्यप्रतपनसे विभावकर्म 
नष्ट हुआ ऐसे दर्शनसिद्ध भगवतोको हमारा नमस्कार हो । 
इस सिद्धभक्तिमे सिद्धप्रभुकी भक्ति की गई है । साधु 
समाधिबलसे सिद्ध अवस्थाको श्राप्त करते है, जिस अवस्थामे 
ग्रनन्त ज्ञान दर्शन सुख शक्ति प्रकट रहती है। अनादिबद्ध 
आत्मा वस्तुस्वरूपकी परीक्षा करके जब आ्रात्मस्वभावमे और 
ग्रनात्मभावमे भेदज्ञान कर लेतां है तब परभावसे हटकर, 
स्वभावमे रमकर आत्मीय शुद्ध आनन्दका अनुभव करता है। 
ज्ञानसे ज्ञानस्वरूपका अनुभव करता है तो इस ज्ञानानुभूतिके 
साथ ही सम्यक्‍त्व प्रकट होता है । अब ज्ञानानुभ्ुतिकी स्थिरता 
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को उनकी वृत्ति चलनेके लिये उनकी वृत्ति जगती है । एसदर्थ 
वे अहंकार ममकारके ग्राश्यभूत परिजन वैभव सचित्त अचित्त 
को परिग्रहको दूर करके निग्नेन्थ होते है | ये निग्नेन्ध सतत उन 
शुद्ध ज्ञायकस्वभाव निज अन्तस्तत््वके निविकल्य ध्यानके प्रताप 
से परमध्यान पाते हैं तव चार घातिया कमं नष्ट होते है, सो 
सकलपरमात्मा बनते है, पुनः पुन. शेप श्रधातिया कर्म नष्ट 
होते हैं। सकल कमेसि रहित होने पर सिद्धप्रभुके सम्यकत्व, 
ज्ञात, दर्शन, श्रगुरुलघु, श्रवगाहना, सुक्ष्मत्व, वीर्य, निरावाघ 
थे श्राठ गुण प्रकट होते है । ऐसे अष्टकर्मरहित, अ्रष्टमुणसहितत 
सिद्ध भगवतोको हमारा नमस्कार हो । 

ग्रव सिद्धभक्तिकी अज्चलिका प्रारम्भ होती है। 
इच्छामि भते सिद्धभत्तिका उस्सग्गों कश्रो तस्सालोचेउ सिद्ध- 
भत्तिकाउस्सग्गो कग्रो तस्सालोचेउं सम्मणाणसम्मदसशणासम्मन 
चारित्तजुत्ताण, अद्वविह कम्मविष्पमुक्‍्काण, शद्ठगुरासपण्णारा, 
उद्दलोय मत्ययम्मि पइट्टियाण, तवसिद्धाण, णयसिद्धाण, 
संजमसिद्धाण घरित्तसिद्धाएं अतीदाणागत वहुमाणकालत्तय 
सिद्धाए, सव्वसिद्धाएं विच्चकाल अच्चेमि, पूजेमि, वदामि 
णमसामि, दुब्खबखशो, कम्मक्खश्नो, बोहिलाहो, सुगइंगमरा, 
समाहिमरण, जिणगुणसपत्ति होउ मज्क । है भगवध्‌ | सिद्ध 
भक्तिका जो कायोत्सर्ग किया है - उसकी आलोचना करना 
बाहता हु । अथवा है भगवच ! सिद्धभक्तिका कायोत्सर्ग करनों 
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गाथा & शेर६ 


चाहता हूं, उसकी आ्रालोचनाके लिये सम्यग्दशेन, सम्यस्ज्ञान, 
सम्यकृचा रित्रसे युक्त, श्रष्ट प्रकारके क्मोंसे संदाके लिये पूर्सा- 
तया मुबत, अ्रष्टनुणोसे सम्पन्न, ऊध्वेलोकके मस्तकपर प्रति- 
छ्वित, तपशसिद्ध, नयसिद्ध, सयमसिद्ध, चरित्रसिद्ध, अतीत अना- 
गत वर्तमान तीव कालोमे सिद्ध, सवैसिद्धोको मित्यकाल अचंता 
हु, पूजता हू, बदता है, नमता हु। मेरे दुःखोका क्षय, कर्मोका 
क्षय, बोधिका लाभ, सुगतिमें गमन, समाधिमरणा ग्रौर जिन- 
गुणोकी संप्राप्ति होवे। इसके बाद नौ बार नमस्कार मत्र 
पढा जाता है। शमो अरहंताणं, णमो सिद्धाण, णमो श्रायरि- 
याणं, णमी उवज्कायाणं, णमो लोए सब्वसाहूरणं । 


5७ ही भ्री श्रनन्तानन्तपरमसिद्धेभ्यो नमो नमः ! 


॥ सिद्धभक्ति प्रवचन समाप्त ॥ 


।चतल्मम्तवनम्‌ 
(१०५ ध्ु० मनोहर जी बर्गी (सद्वजानरद मशराद्र) 


४ प्रभजामि शिव निदिद सहजम # 


ख् 


शिपसाधनमूलमज शिवदम निजकायंसुकारगरपमिदम । 
भवफाननदाएचिदाहहुरम प्रभजाभि शिव निदिद सहलम ॥१॥ 


भवसूष्धिहर शिवसूध्िहरम शिवसूध्टिकरं भवसृष्टिरम । 
गतमसर्त विधानधिकर्पनयम प्रभजामि शिव चिंदिदं सहजम ॥शा 
शिवसू ध्टूयहर भवसुप्ट्यहरम नवसृप्ट्यकर शिवसृप्ट्यहरम । 


रा 


गतसब्निषेव विकल्पनसम्‌ प्रभजामि शिव चिदिद सहुजम ॥रे॥ 
परिणामगत परिशामरहम परिणामभव परिणामयुतम । 
उपपादब्िनाणविकल्परहर प्रभजामि शिव चिदिद सहजम्‌ ॥४॥॥ 


स्वनतुष्यमूलमभिश्नगुएम मतिदर्शनशक्तिसुशर्म भयम्‌ । 
अचल शिवशदूरहष्टिपिषम पभजामि शिव चिदिद सहजम्‌ ॥५७ 


० 


